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на преводача 


Въведение 


„Ние сме поколението без връзки и без дълбочина. Нашите 
дълбочината е бездната. Ние сме поколението без щастие, 
без дом и без прощания... Така сме ние 


поколение без Бог, защото ние сме поколението без връзки, без 
минало, без идентичност“. 


- Волфганг Борхерт 


Въпреки че Борхерт написа тези редове малко след края на Света 
Втора война, нейните корени са много по-назад. Още през 1918 г. Освалд 
Шпенглер издава двата тома на „Упадъкът на Запада“. Вътре е 
онази атмосфера, в която трябва да се разбере га!5оп Фе!ге на езическия 
империализъм на Юлиус Евола. Това е дело на млад мъж, който се вглежда в 
бездна, търсене на връзки, минало и идентичност. Поглеждайки назад, по-старият 
Евола осъзнава ограниченията на работата. Той го описа така: 


„Несъмнено езическият империализъм комбинира радикален импулс, 
изразено в насилствени термини, с младежки излишества, липса на 


политическа чувствителност и утопично неосъзнаване на настоящите 
условия. 


- Пътят на Цинобъра 


Преди публикуването на Радап 1 трепаПзт Евола всъщност беше 
повече се интересуват от философски и духовни теми. Тъй като философският 
идеализъм е доминиращ в Италия по това време - Джовани Джентиле и 
Бенедето Кроче бяха мислители от световна класа - Евола научи немски през 
за да изучаваме великите немски философи-идеалисти от 18-ти и 
19-ти век. Той също така се занимава с ориенталска философия, особено с 
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Дао Те Дзин от Лао Дзъ, както и Тантра Йога, както е обяснено от 
Британският писател Джон Удроф. 

Въпреки че Еуоа е може би най-известен днес с предполагаемите екстремни 
политически възгледи, те всъщност формират малка част от неговите интереси. Той със 
сигурност не беше политически активист и отказа да се обвърже с която и да е политическа партия 
или движение. Но неговите книги за будизма, тантра йога, херметизма, даоизма, 
сексуалността и т.н. ще имат трайно значение, повече от 
неговия политически или социален коментар. Докато Бенито Мусолини се опитваше 
да намеря някакво настаняване с Католическата църква, Евола, на 
от друга страна, търсеше идентичността на Италия в езичеството на древната Римска 
империя. Това беше мотивацията за тази книга. В ретроспекция заглавието е подвеждащо 
и Евола по-късно предложи по-точно 


заглавието би било „римска традиция“, а не „езически империализъм“. 


Книгата е публикувана първоначално в две издания. През 1928 г., 
Излезе италианско издание. Имаше минимално въздействие върху фашиста 
движение, така че Евола остава доста маргинална фигура. Тъй като това издание беше 
цитирано конкретно за ситуацията в Италия по онова време, с препратки към отдавна 
забравени журналисти, днес то има ограничен интерес. 

Въпреки това, второ, значително преработено издание е подготвено за 
публикуване в Германия през 1933 г. под заглавието Неп5сПег ппрепаПзтиз. 
Това издание постигна малък успех в Германия, където беше Еуойа 
погрешно разглеждан като лидер на значително течение във фашизма. 
Неговите възгледи бяха съобразени с „Консервативната революция“, мотивирана от 
Мьолер ван ден Брук. Тъй като Евола участва в превода на 
Немски, разреших всички неясноти в италианския текст, като се позовах 
към това издание. 

Немското издание излиза преди националсоциалистите 
дойде на власт, така че не може да се чете като протонацистки текст. Доста 
напротив, тъй като Евола се противопоставяше на биологичния детерминизъм на 
националсоциалисти. Въпреки това книгата беше по-добре приета в Германия, отколкото 
в Италия. 

Някои представи трябваше да бъдат смекчени за немската публика. Например, 
острите критики на Евола към протестантството биха били вън 
място. След това той трябваше да слее идеала за връщане към римството с 
Северно-германска традиция. Така той наблегна на „двата“ орела: на 
римлянин и германец. Има три основни теми, които биха харесали немската публика: 
гибелизъм, Ницше и йерархия. 
Гибелизмът беше идеята, че държавата е върховна, а Църквата е 


подчинени на него. За разлика от Римокатолицизма, който има отношение към Църквата 
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като върховен, лутеранството поддържаше обратното. Критиката на Ницше 
към Запада беше доста влиятелна по това време. И идеалът за йерархия намира 
дом в пруския манталитет. 


Икумена и Средновековие 


Римската империя представляваше Ойкумена или цивилизования свят. Тя 
не включва цяла Европа, но включва области, известни сега като Турция, 
Близкия изток и Северна Африка. Следователно римският традиционен 
съюзник не е бил съвместим с Европа. Евола обаче се интересуваше от 
обединяването на скандинавските и римските традиции. За това той трябваше 
да се обърне към Средновековието, което той нарече последната от големите 
арийски цивилизации, следвайки ведическата, персийската и римската 
цивилизации. Тогава можеше да се говори за европейска идентичност или 
поне доколкото тя включваше Северна и Западна Европа. 

След това Евола разграничава католицизма от християнството, тъй като 
според него първото все още запазва основно римски елементи. 

В интервю през 1967 г. Евола каза: 


„Говорейки за християнството, често използвах израза „религията, 
която доминира на Запад“. Всъщност най-голямото чудо на 
християнството е, че успява да се наложи сред европейските народи, 
дори като се вземе предвид упадъкът, в който са изпаднали 
многобройните традиции на тези народи. 

Въпреки това не трябва да забравяме случаите, в които 
християнизацията на Запада е била само повърхностна. Освен това, 
ако християнството несъмнено е променило определени европейски 
ценности, има и ситуации, в които тези ценности са били възродени 
от християнството, като се коригира и модифицира. В противен 
случай католицизмът би бил немислим в различните му „римски“ 
аспекти. По същия начин част от средновековната цивилизация би 
била немислима без явления като появата на великите рицарски 
ордени, томизъм, известен мистицизъм на високо ниво (напр. 
Майстер Екхарт), духът на кръстоносните походи и т.н. 


Въпреки че това време се смята за „Епохата на вярата“, тези „римски“ 
елементи са изоставени или със сигурност са премахнати в наши дни. 
Кръстоносните походи са смущение, рицарските ордени са унищожени, 
томизмът вече не е доминиращ и германските мистици са обект на 
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проучване, а не личности, които да следвате. „И така нататък“ ще включва, 
например, Данте и феодалната система. Той също така включва гилдийната 
система като алтернатива както на комунизма, така и на капитализма. 


Абсолютният човек и гибелините 


Разбира се, крайният „и така нататък“ е императорът на Свещената Римска 
империя. Императорът и папата често са били в противоречие относно 
политическото господство. Гибелините подкрепяха първите, а гвелфите - 
вторите, така че често воюваха помежду си. Въпреки че Рене Генон и Ананда 
Кумарасвами твърдят, че духовната власт трябва да има приоритет пред 
политическата власт, Евола твърди обратното. Това е в съответствие с идеала 
на древния римски император, който е смятан за бог. Всички нации на 
империята са били йерархично организирани с императора на върха. 


За Евола, следвайки древните езичници, Императорът стана или беше на 
път да стане Абсолютният човек. За разлика от християнството, в което Бог става 
човек, Абсолютният човек става бог. Това става чрез надхвърляне на човешкото 
състояние, намиране отвъд „доброто и злото". Като такъв той определя закона. 
Благородството и неговите поданици признават това, така че те свободно му се 
подчиняват. 

В ТНе То тез о ВЪПса ауу Русас Ръшдуни описва древния езически бог- 


цар: 


„Много повече се знае за концепцията за божественото царуване, 
царят като бог и богът като цар, като божествено-човешката връзка 
между небето и земята. Богът-цар представлявал човека на по-висока 
скала, човекът се възнесъл и поклонението на такъв бог... било 
утвърждаване на приемствеността на небето и земята. Беше вярата, 
че цялото същество е едно същество и следователно богът е възнесен 
човек на тази скала на битието. Следователно властта, проявена в 
политическия ред, беше проява на опасения и завладяване на 
божествената власт. Това представляваше триумфа на един човек и 
на неговия народ. По този начин поклонението на Молох беше 
политическа религия... По този начин поклонението на Молох беше държавно поклонение. 
Държавата беше истинският и върховен ред, а религията беше част 
от имението. Държавата претендира за пълна юрисдикция над 
човека; следователно имаше право на пълна жертва." 
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Расова политика 


Позицията на Евола не е расова, както се разбира днес. Макар че 
расата е част от съществото на човека, тя не го определя. Евола пише: 


„Не трябва да забравяме, че да говорим за кръв в случая на човек не е 
същото като да говорим за нея в случай на животно. 

Ако под кръв разбираме биологичната наследственост на една раса, 
то при животното расата е всичко, докато при човека тя е само част. 
Грешката на някои расови фанатици, които смятат, че повторното 
интегриране на една раса в нейното етническо единство означава 1р5о 
Тасто прераждането на един народ, важи точно тук: те гледат на човека 
така, сякаш той може да бъде разглеждан като коне, котки или кучета 
"чиста порода". Запазването или възстановяването на чистотата на 
расата в най-тесния смисъл може да бъде всичко в едно животно, но 
не и в човека - в човека от висш тип: дори за човека това може да 
представлява условие, което може да е необходимо при определени 


аспекти, не е достатъчен във всеки случай, тъй като расовият фактор 
не е единственият, който определя човека. 


Евола не се интересуваше от идеята за „бяла раса“. В Европа по това време 
нордическата раса, средиземноморската раса, славянската раса и т.н. се смятат 
за отделни раси. Нещо повече, „расата“ в крайна сметка се счита за духовно 
качество и само за най-висшите представители може да се каже, че „притежават 
раса“. Масите, от друга страна, нямаха раса и следователно бяха почти 


неразличими една от друга. 


Следователно категориите на Евола трябва да бъдат преосмислени в 
психологически или духовен план. Например, той твърди, че е „антиевропеец, 
антисемитист, антихристиянство“. Въпреки че само средният термин е обиден, 
трите термина всъщност не се отнасят до конкретни исторически народи. В 
схемата на Евола те са кодови думи или митични категории за определени 
негативни тенденции, които той твърди, че са част от европейската история. Във 
въведението на италианското издание се казва, че тези тенденции всъщност се 
отнасят съответно до „буржоазна и космополитна Европа“, „секуларизиращ 
революционизъм“ и „комунизъм и социализъм“. Тук виждаме, че Евола има 
предвид дегенерацията на Европа, юдаизма и християнството. Очевидно неговата 
цел е била духовното възраждане на Европа и възгледите му за средновековния 
християнски свят са описани по-горе. По същия начин, по отношение на юдаизма, той 
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видя идеята за завръщането на „Месията“ като еквивалент на завръщането 
към „Златен век“. 


„Що се отнася до юдаизма, не древната еврейска, месианска 

идея, а дегенерацията и материализацията са истинската фокусна 

точка на подривните сили, обърнати към окончателното 

унищожение на нашата цивилизация и към сатанинско господство 

над всички сили на земята... В първоначалната си свещена 

форма, преди периода на пророците (който показва първото 

мистично и демократично падение на древната традиция на 

Израел), идеята за месията има много общи черти с познатите 

концепции и идеали на по същество арийските цивилизации, от 

които , освен това евреите повече от веднъж са заимствали много елементи." 


- Юлиус Евола, Тгапзтогтаггопе де! Кедпит 
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Ние, антиевропейците 


Европейски декаданс 


Сегашната „цивилизация“ на Запада очаква значителен подем. 
подем, без който е обречен да се срине рано или късно. 

То е реализирало най-пълното извращение на всеки рационален ред на 
нещата. 

Вече няма дъх, нито свобода, нито светлина в царството на материята, на 
златото, на машината, на числата. 

Западът е загубил значението на командването и подчинението. 

Изгубило е значението на действие и съзерцание. 

Изгубило е смисъла на йерархия, на духовна власт, на човек-богове. 


То вече не познава природата. За западния човек това вече не ева 
живо тяло, съставено от символи, богове и ритуални действия - прекрасен космос, 
в която човекът се движи свободно, като „царство в царството": той 
вместо това се превърна в непрозрачна и фатална външност, мистерията на 
която светските науки се опитват да игнорират с дребни закони и дребни 
хипотези. 

Западът вече не познава Мъдростта: той вече не познава величествената 
тишина на тези, които са овладели себе си, светлото спокойствие на 
Виждащите, превъзходната „слънчева“ реалност на онези, в които идеята се е 
превърнала в кръв, живот и сила. Мъдростта е изместена от реториката на 
„философията“ и „културата“, царството на професори, журналисти, 

и спортисти - схемата, програмата, манифестът. Това беше 

изместен от сантиментално, религиозно, хуманитарно замърсяване и 
състезанието на лудниците, които се лутат и лудо бързат, докато превъзнасят 
"бъдеш" и "практикуваш", защото мълчанието и съзерцанието плашат 

тях. 

Западът вече не познава държавата: Държавата на доблестта, 1пре-пит, 
като синтез на духовност и царственост, като път към „супер 
свят“, както е познат от великите древни цивилизации - от Китай до 
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Египет, от Персия до Рим и до Свещената Римска империя на германската нация - е 


потопен в буржоазната мизерия на тръст от роби и търговци на колела. 


Какво може да бъде войната, войната желае сама по себе си, като ценност, 
превъзхождаща както победата, така и загубата, като този свещен път към духовната 
реализация - за когото небесният дом на Один, Валхала, е привилегията на героите, 
паднали на бойното поле; за когото в исляма "свещената война", джихадът е синоним 
на "божи път"; за когото в арийска Индия воинът се появява рамо до рамо с аскети ив 
класическата античност глог итра!в се възприема като победа над смъртта - тези 
страховити европейски "активисти" вече не знаят какво е такава война. Те вече не 
познават воини, а само войници, за тях една свада е достатъчна, за да ги тероризира 


и да ги принуди обратно към реториката на хуманизма, пацифизма и сантиментализма. 


Европа загуби своята простота, загуби централното си място, загуби живота си. 
Демократичното зло и семитската отрова го разяждат във всичките му корени - чак 
до неговите закони, науки и спекулативна мисъл. Що се отнася до лидерите - тези 
хора, които се отличават не чрез насилие, нито чрез алчност за печалба, нито чрез 
способността си на експлоататори на роби, а вместо това чрез непоколебими и 
трансцендентни качества на живот - няма такива. 
Европа е голямо обезболяващо тяло, обладано и разбито от безпокойство, което никой 
не смее да изрази, което има злато за кръв, машини и фабрики за плът, вестници за 
мозъци - безформено тяло, което се мята неспокойно, тласкано от неясни и 
непредвидими сили, които неумолимо смаже всеки, който се опита да му се 


противопостави или дори просто да избегне неговия механизъм. 


Високопрехваляваната „цивилизация“ на Запада успя да направи всичко това. 
Това е прехваленият резултат от суеверието за „Прогрес“ - отвъд Римската империя, 
Дорийска Гърция и всички други примерни форми на великите арийски първични 
цивилизации. 

И примката се затяга всеки ден около тези, които все още са способни на голямо 


отвращение и голям бунт. 


Новият символ 


Възможни ли са все още освобождението и обновлението в този свят в неговия 
здрач? 

Има ли още сили в Европа, за да може да поеме съзнанието и волята за такава 
задача? 

Не се заблуждаваме: само след като разберем мащаба на задачата, ще можем да 


действаме. Заплашителната реалност на разрушителя 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


ЕЗИЧЕСКИ ИМПЕРИАЛИЗЪМ 


духовният процес трябва да бъде разпознат. Корените му датират почти от 

основа на праисторията, чиито кулминационни фази съвпадат с тези 

които съвременните хора въздигат като ценности, които са от съществено значение за цивилизацията, и 
чиито влияния сега се проявяват във всички области на мисълта и 

действие. 

Това не е въпрос на компромиси или адаптации. Силата на 
необходимо е ново средновековие. Промяна, както вътрешна, така и външна, на 
изисква се варварска чистота. Философия, „култура“, ежедневна политика: не 
повече от всичко това. Не става въпрос за преместване от другата страна на това легло 
на агония. Въпросът е най-накрая да се събудим и да се изправим на краката си. 

Тук и там все още съществуват мъже, които си спомнят за древното благородство, които 
сега, като индивиди, забелязват непоносимия дискомфорт и се чувстват подтикнати към 
реагират понякога в една културна област, понякога в друга. Преди 
твърде късно е, пътят към върховете трябва да бъде върнат в съзнанието на тези разпръснати 
хора, отвъд всички ограничения и частни интереси, които в момента изтощават силите им. 
Безмилостно действие 
трябва да гарантират, че най-чистата им сила успява да се разкрие, т.к 
нещо невидимо, готово да разбие мръсната кора от реторика, сантиментализъм, морализъм 
и лицемерна религиозност, с които Западът 
е покрил и хуманизирал всичко. Всеки, който проникне в храма - дори и да е варварин - има 
безспорното задължение да го изгони 
като корупционери всички онези, които в "цивилизована" Европа създадоха монопол на 
„Духът“, Доброто и Злото, Науката и Божественото и се възползват от него, обявявайки се за 
техни защитници, докато в действителност те знаят само материята и какви са думите, 


страхът и суеверието на хората са насложени върху материята. 


На всичко това нека се каже: „Стига! за да се върнат някои хора 
дълготрайни пътища, дълготрайни рискове, дълготрайни погледи и дълготрайно мълчание; 
за да задуха отново вятърът на откритото море - вятърът 
на нордическата първична традиция - и събуждат спящите на Запада. 
Антифилософия, антихуманизъм, антилитература, антирелигия, 
това е предпоставката. "Достатъчно! трябва да се каже за естетизмите и идеализмите; 
"достатъчно! до жаждата на душата, която създава за себе си семит 
Бог, който да обожаваме и да молим; достатъчно от "нуждата", която свързва просяците 
в общи връзки, да им даде, в името на взаимната зависимост, че 
съществен характер, който липсва на всеки от тях. 
Ние трябва да преминем над и отвъд всичко това, с някои чисти сили. 
Тогава пред тях ще бъде поставена задача, която надхвърля „политиката“, която 


надхвърля социалните предразсъдъци и който пренебрегва сензационния жест- 
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тура и повърхностна широка привлекателност и която е такава, че енергичната 


физическа сила над хора и неща вече не може да бъде полезна за нищо. 


В мълчание, чрез твърда дисциплина, самообладание и себенадмогване, с 
упорити и енергични индивидуални усилия, ние трябва да създадем елит 
в когото "слънчевата" мъдрост е съживена: тази добродетел , която не може да бъде изказана, 
което се издига от дълбините на чувствата и душата и не се доказва 
с аргументи и книги, но с творчески действия. 

Трябва да се събудим отново за едно обновено, одухотворено и строго чувство 
на света, не като философска концепция, а като нещо, което вибрира в самата ни 
кръв: към усещането за света като сила, към 
усещане за света като ритъм, до усещане за света като жертвоприношение. Това 
усещане ще създаде силни, твърди и енергични характери, същества, направени от 
сила и след това само от сила, отворени към това 
усещане за свобода и благородство, до онова космическо дихание, в което „мъртвите“ са 
Европа е дрънкала много, но дори не е усетила нейното подухване. 

Срещу светската, демократичната и материалната наука, винаги относителна 
и обусловен, роб на явления и непонятни закони, глух 
за най-дълбоката реалност на човека, ние трябва да събудим отново - в този елит - 
свещената, вътрешна, тайна и творческа наука, науката за себереализацията 
и „самоуважението“, науката, която води до скритите сили 
които управляват нашия организъм и са обединени с невидимите корени на 
скорост и самите неща и което създава овладяване над тях 
сили; така че, не като мит, а като най-позитивната реалност, някои 
хората се прераждат като същества, които вече не принадлежат на „живота“, а на 
„повече от живота“ и са способни на трансцендентно действие. 

Ще има Лидери, раса от Лидери. Невидими лидери, които го правят 
не говорят и не се показват, но чиито действия не изпитват съпротива и могат да 
направят всичко. Тогава ще има център 
пак на Запад - на Запад без център. 

Абсолютно погрешно е да мислим, че можем да постигнем обновяване, ако а 
йерархията не се възстановява, тоест, ако не поставим по-горе 
низшите форми - обвързани със земята и материята, с човека и човечеството - а 
висш закон, висше право, висш ред, който може да намери потвърждение 
само в живата реалност на Лидерите. 

Абсолютна грешка е да се вярва, че държавата може да бъде всичко 
освен смКаз даБо!, ако не се издигне отново като Империя, и 
също е грешка да се опитваме да изградим Империята на базата на икономически, 
военни, индустриални или дори „идеални“ или националистически фактори. ппре 


-пут, според първичната концепция, вкоренена в Традицията, е 
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нещо трансцендентно и то може да бъде постигнато само от онези, които имат 
силата да надхвърлят дребния живот на дребните хора с техните апетити, 
техните сантименталисти, техните тясно национални гордости, техните 
„ценности“, „неценности“ и богове. 

Древните разбират това, когато на върха на своята йерархия те почитат 
същества, чиято царствена природа е обединена със сакралната, в които 
светската власт е проникната от духовната власт на естества, които „вече не са 
човешки“, носители на тайна и непобедима силата на "победата" и "състоянието"; 
когато са преживели нещо като "свещена война", живееща във всяка война, 
нещо универсално, нещо опустошително, което ориентира и подрежда всичко 
- с чистотата и съдбата на великите природни сили. 


Ще разберат ли това тези, които все още могат или желаят да окажат 
съпротива? Ще разберат ли, че друга алтернатива не съществува? Че няма друг 
дух, който - дори в други форми и форми - трябва да бъде събуден отново? Че 
това е условието, при което всяка „революция“ може да бъде не само тривиално 
случайно събитие в една нация, но може да се превърне в универсална 
концепция, първи лъч светлина в гъстата мъгла на „тъмната епоха“ на западната 
кали-юга? Началото на истинското възстановяване, на единственото възможно 
възстановяване? 


Първичната северно-слънчева традиция 


Намеквахме за изконна северна традиция. Това не е мит, това е нашата 
истина. Наистина, в най-отдалечената праистория, където позитивисткото 
суеверие постулира до неотдавна обитаващи пещери човекоподобни маймуни, 
е съществувала първична, обединена и мощна цивилизация, чието ехо все още 
звучи във всичко, което миналото може да ни предложи като вечен символ. 


Иранците говорят за Агуапет УМасай, разположен в най-далечния север, и 
виждат в него първото творение на "бога на светлината", произхода на тяхното 
родословие, а също и седалището на "славата" - Пуагепо - тази мистична сила, 
характерна на арийската раса и особено от техните божествени крале; те виждат 
в него - символично - "мястото", където войнствената религия на 2ага-Шиза 
би била разкрита за първи път. 

Съответно, традицията на индоарийците познава Швета-двипа, „Островът 
на славата“, също разположен в далечния север, където Нараяна, този, който „е 
светлината“ и „който стои над водите“, т.е., над причинно-следствената връзка 
на събитията, има своята резиденция. Говори се също за агакиги, скандинавска 
първична раса; това, което се разбира под Мога с е 
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слънчевият път на боговете - деуа-уапа - и терминът и(ага означава 
концепцията за всичко, което е възвишено, възвишено и висше - за това, 
което в преносен смисъл може да се нарече агуа, арийско - според 
концепцията за "нордически". 

Отново ахейско-дорийските родове са наследници на легендарните 
северни хиперборейци: най-характерният бог и герой на тази раса - 
слънчевият Аполон, унищожителят на змията Питон - идва оттам; Херкулес - 
съюзникът на олимпийския бог срещу гигантите, унищожителят на 
амазонките и на елементарните същества, "справедливият победител", за 
когото много гръцки и римски царе по-късно се смятаха, така да се каже, за 
негови аватари - щеше да има пренесъл оттук маслиновото дърво, с чиито 
клони били короновани победителите (Пиндар). 

Но в Елада тази северна тема освен това се смесва с тази за Туле, 
мистериозната скандинавска земя, която понякога се превръща в 
„Островната земя на героите“ и „Страната на безсмъртните“, където царува 
русият Радамантус, „Островът на Слънцето“ - Таше иШта а 50!е по-тепз 
Пабепз - чиято памет остана толкова жива, че, убеден, че го е признал в 
Британия, Констанций Хлор марширува там със своите легиони, не толкова 
за военна слава, колкото за достигане земята, „която е най-близо до небето и 
по-свещена от всяка друга област“, в смисъл на предвиждане по този начин 
на неговия апотеоз като Цезар. 

Често в скандинавско-германските традиции Асгард, домът на асите и 
загиналите герои, се наслагва върху друга божествена резиденция от същия 
вид; и скандинавските крале, които били смятани за полубогове и асири - 
5ет!9еоз 14 ез: ап!5 - и донесли на своите народи победа с мистичната си 
сила на "съдбата", пренесли произхода на своята династия в тази "божествена" 
земя. 

В галските традиции съществува Авалон, от който произлиза чистата 
божествена раса на Туата де Данан, героичните завоеватели на 
праисторическа Ирландия, сред които героят Огма отговаря точно на 
дорийския Херкулес - Авалон, който от друга страна , се смесва с Тир нам Бео, 
„Земята на живите“, кралството на Боадаг, „Победоносният“. 


Дори ацтеките имат своя земя на север - 1 Агйап, която също се нарича 
"Бялата земя" или "Земята на светлината", която те напускат под водачеството 
на бог-воин, НийгПорос!!!!: следователно, Толтеките също твърдят, че като 
седалище на произход, Тлалокан, Толан или Тула, които подобно на гръцкия 
Туле също са „Земята на слънцето" и се сливат с „рая“ на кралете и героите, 
паднали на бойното поле. 
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Това са само някои от хармоничните препратки, проследими в най- 
разнообразни традиции като спомен за първична скандинавска цивилизация 
и отечество, в които по един по-прецизен начин трансцендентната 
свръхчовешка духовност е обединена с героичното, кралското, и триумфален 
елемент: към форма, победила над хаоса; към свръхчовечество, триумфално 
над всичко, което е човешко и земно; към „соларността“ като основен символ 
на трансцендентна мъжественост, като идеал за достойнство, което в реда на 
духовните сили съответства на суверена, героя, владетеля на материалния 
план. И докато следите на традицията се връщат към пътя от Севера към Юга, 
от Запада към Изтока, който са извървели расите, съхранили този дух, най- 
големите образувания на арийски народи в по-ново време свидетелстват, чрез 
качеството на техните най-чисти ценности и религии, на техните най-характерни 
божества и институции, типични за тази сила и тази цивилизация, както и за 
борбата срещу низшите южни раси, които са свързани със земята и с духа на 
земята, към „демоничната“ и ирационална част от тяхното същество, към 
безразборното, колективното, тотемното, хаотичното или „титаничното“. 


От друга страна обаче - и предходните препратки вече го показват - 
историята се превърна в метаистория: докато „Земята на живите“, „Крепостта 
на героите“, „Островът на слънцето“, съдържаха от една страна тайната на 
произхода, от друга страна, разкри тайната на пътя към прераждането, към 
безсмъртието и към свръхчовешката сила: пътят, който може да доведе до 
голяма степен до традиционното кралско достойнство. По този начин 
историческите фактори се превърнаха в духовни фактори, кралската традиция 
стана Традиция в трансцендентния смисъл и следователно нещо, което над 
времето постоянно присъства. Символи, знаци и саги ни разказват по скрити 
начини за уникална Традиция, за да ни покажат уникална ортодоксия", където 
винаги са били достигани съответните върхове, където "слънчевата" духовност 
винаги се е извисявала над низшите сили. 

По този начин, в следващите времена, вече обвързани със съдбата на 
потъмняването на „божественото“ - Рагнарок - сред народите, разпръснати в 
техните сили и техните лидери, „нордическият“ расов елемент, отделяйки се от 
„духовната“ сфера, към която първоначално принадлежал, станал категория, 
общ тип цивилизация и поведение, противоположно на свръхчовешкото, 
което може да се намери дори там, където не е останал спомен за етническа 
корелация в строгия смисъл на думата; тип, който следователно може да 
обедини отново своите разнообразни цивилизации, когато разкрият своята 
духовна формираща сила, по същия начин, както в рамките на тази първична 
традиция е повлияла на низшите елементи и множествеността на материята. 
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Ето защо езическото римство трябва да се счита за последния велик 
творчески акт на северния дух, последният универсален опит, успешен за 
взначителна степен през целия цикъл, за да възкреси силите на 
свят под формата на героична, слънчева и мъжествена цивилизация: цивилизация 
който беше затворен за мистичен бягство от реалността; което беше вярно на 
аристократично-арийския тип на патрите, господарите на копието и патриотизма; 
което беше мистериозно потвърдено от северните знаци на вълка, 
орелът и брадвата; което беше живо преди всичко в олимпийския военен култ 
към Зевс и Херкулес, към Аполон и Марс в чувството 
да дължи своето величие и своя аетегпЖаз на божественото; в действие като обред 
и обред като действие, в кристално ясното и същевременно силно преживяване на 
свръхестествено, което беше признато в самата империя и достигна кулминацията 
си в символа на Цезар като питеп. 

Падането на езическия Рим е падането на най-великия традиционен и 
соларен бастион и не е трудно да се разпознае в силите, които главно 
допринесоха за това падение, същите сили, които проправиха пътя за всички 
последващи производни и последователни дегенерации, които са довели 
до сегашното състояние на Европа. 

В своето френетично смазване на всяка йерархия, неговото възвисяване на 
слаб, на непривилегированите, на тези без рождение и без традиция, неговото 
негодувание срещу всичко, което е сила, самонадеяност, мъдрост и аристокрация, 
и неговия непримирим и прозелитизиращ фанатизъм, семитският 
вълна, тъмна и варварска, враг на себе си и на света, всъщност беше, 
отрова за величието на Рим, подтикващо вещество за всички 
други азиатско-южни фактори на упадъка, които след това проникват в 
структурите на Рим и най-голямата причина за упадъка на 
запад. 

В семитизацията на гръко-римския и след това скандинавския свят, 
дължащо се до голяма степен на християнството, ние всъщност имаме бунта 
от долните слоеве на онези раси, чрез чието господство скандинавските арийци 
са получили своите великолепни цивилизации. Духът на Израел, който 
вече е създал колективното чувство за „грях“ и „изкупление“ и 
които се появяват главно в така наречените „пророци“ след поражението и 
поробването на „избраните хора“, купувайки остатъците от аристократичния дух 
на фарисеите, възроди низшите сили на егейско-пеласгийския телуризъм, които 
ахейските запаси бяха покорили. Това могат да бъдат 
приравнена към кастите на шудрите така наречената "тъмна" каста - кришна 
- и демоничната каста - асурия - над която Йерархиите на 
три висши касти на преродените - дмЦа - до брамините и 
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цар, разбиран като „велико божество под човешка форма“, е стоял в Индия, като 
форма над хаоса. И накрая, силите, които митът ни предава 

под северните Ринтурси и военната формация на Гог и Ма-гог, чийто път Александър 
Велики прегради със символична желязна стена. 

Тези сили са работили духовно, чрез първобитното християнство, за да 
унищожи европейския дух. Отначало те се скриха вътре 
лунната духовност, която се оформи в католическата църква, т.е 
да речем, духовност, чийто тип вече не е свещеният цар, слънчевият посветен или 
„героят“, а светецът или свещеникът, който се покланя пред Бог, 
чийто идеал вече не е войнствената, сакрална йерархия и „слава“, а 
братска общност и каритас. По-късно, в Реформацията и в хуманизма, отново се 
появява оригиналната, антитрадиционна, примитивна, анархистка, разпусната 
природа на тези сили. След това, чрез политически революции, либерализъм и 
появата на колективизма, една кауза произвежда 
друго и едно падане следва друго. Във всички форми на съвременното общество 
- асъщо ив науката, в правото, в илюзорната сила на технологията и 
машина - появява се същия дух, колкото и парадоксално да изглежда; на 
една и съща изравнена воля, волята на най-много, омразата към йерархията, 
качеството и различието преобладава; колективното и безлично 
робство, породено от взаимна недостатъчност, типично за организацията на а 
расата на бунтуващите се роби става все по-силна. 

Има още. Семитско-християнският мистицизъм съчетава орфически- 
дионисийски патос (който преди това за дорийско-скандинавска Гърция представляваше 
деформация на древния олимпийски култ) с популярния мистицизъм 
на Изида, родена от упадъка на слънчевата египетска традиция. В 
по същия начин, произведеният идентичен елемент на „страст“ и вълнение, 
чрез месианството и милениализма, промискуитетът на имперския плебс - за 
разлика от спокойното превъзходство на цезарите, простото величие на омировите 
герои, пречистената духовност и 
автаркичен идеал на езическия „философ“ и посветен. Тук еи 
корен на всяко съвременно отклонение, в романтичния, ирационален смисъл, който 
жадува за лоша безкрайност. След нейната секуларизация този мистицизъм ни води 
към митовете за „активизма“, за „фаустовството“, за съвременното суеверие за 
прогреса, семитския мистицизъм на инстинктите и 
„Е1ап мка!, оценката на „събитието“ и на „живота“; накратко, до 
обожествяване на варварския, подличен, колективен елемент на човека, 
която днес изглежда по-отприщена от всякога - така че да тласка индивиди и народи 
в посока, която самите те не желаят. 

Преди падането другата сила се надигна още веднъж срещу 
юдео-християнския прилив, почти за да представи решителна алтернатива за 
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по-нататъшния ход на западната история на духа. Това беше традицията 
на арийците от Иран, възниква под формата на войнствения култ към Митра 
аватар на древния арийски бог на светещото небе, „Господарят на 
Слънцето", „Убиецът на бика“, героят с факлата и брадвата, символът на хората, 
преродени „чрез силата“, който синкретичен мит, не по-малко значим за това, асимилира 
хиперборейския бог на Златни години. Но 
по-силни сили възпрепятстваха дори тази „слънчева“ възможност. 

Тогава последната голяма реакция: Свещената Римска империя на германците 
Нация. С така наречените „варвари“ бяха въведени някои раси 
които в действителност са били тясно свързани с ахейците, палео-иранците, 
палео-римляни и нордически арийци като цяло, които са се поддържали, така да се каже, 
в състояние на праисторическа чистота. И ако тяхната поява, по отношение на 
материалния аспект на вече азиатската и 
Семтизираната империя, изглеждаше разрушителна, тя все още възлизаше от по-високо 
от гледна точка, като съживяващ поток от героичен дух, стимулиращ контакт със сила, 
духовно близка до тази, която е имал езическият Котапйаз 
първоначално дължи слънчевото си величие. Ето как древният римски символ се издига 
отново в света, пряко защитаван от силите на Севера. 

Имперската, феодална и универсална цивилизация на Средновековието, 
въпреки чисто номиналното си изповядване на християнска вяра, трябва да се оценява 
преди всичко от тази гледна точка. Скандинавско-римската духовност е 
изразено чрез него. Нейната милиция бяха рицарите на рицарството; неговият 
надполитически център беше идеалът на императорския гибелин; неговият обред беше 
Кръстоносният поход - много по-верен като връщане към езическата идея за "плогв 111- 
итрйав", отколкото като външен религиозен импулс. Тайната му душа, противопоставете се 
точка християнство и вярност на по-стара и по-висока традиция, беше какво 
поддържаше го жив, скрит в легенди, митове и войни и рицарски ордени, от тамплиерите 
до рицарите на Граала и Федели 
дАтоге. 

След падането на тази средновековна цивилизация, след унищожаването на 
тази лъчезарна европейска пролет в първия си разцвет, след отприщването 
на тези сили, които доведоха до секуларизация, партикуларизъм и разпадащ 
хуманитаризъм, пътищата към окончателното падение бяха отворени. 
Силата на Традицията премина от видимото към невидимото и се превърна в наследство, 
което се предаваше по тайна верига от 
малцина към малцина. Дори и днес някои имат предчувствие за това, донякъде 
объркани усилия, все още свързани с човешкото и с материалното. Те са 
тези, които чрез неясен инстинкт, като белег на реакция, предизвикват 
символи на свастика, орел и брадва. Те често са непознати мъже или хора, които пламтят 


като трагични метеори като Ницше, 


17 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


ЕЗИЧЕСКИ ИМПЕРИАЛИЗЪМ 


смачкани под тежестта на твърде силна за тях истина, която сега 

чака други, които ще могат да го възприемат и наложат отново така 
че се надига твърдо и студено срещу техните врагове, в големия бунт, 
голямата борба: дали Западът се утвърждава в своя упадък или 
изгрява в нова зора зависи от това. 


Ние езически империалисти 


Кръгът се затваря и това, което един древен мит - ирански преди да стане 
евреин - описва в апокалиптичната тема за „всеобщата присъда“, сега ни налага 
това: разделянето на „избрания народ“ 
от онези, които на „края на света“ - тоест на нашия свят, на нашия 
цивилизация - ще загине. 

Призоваваме за решително, безусловно, интегрално завръщане към Северното 
езическа традиция. Приключихме с всеки компромис, с всеки 
слабост и с всяко снизхождение към всичко, което произтича 
от своя семитско-християнски корен, е заразил кръвта и ума ни. 

Без връщане към такава традиция няма освобождение 
не е истинско възстановяване и обръщането към истинските ценности на духа, 
власт, йерархия и империя не са възможни. Това е истина, която не позволява 
никакво съмнение. Антиевропа, антисемитизъм, антихристиянство - това е нашето 
митингов вик. Най-глупавата и абсурдна басня прави езичеството синоним на 
материализъм и корупция и вместо това изобразява екзотично и 
антиарийска религия, създадена в нашия упадък като най-чистия и изключителен 
повторен синтез на всичко, което е духовно, почти сякаш цялата история на 
цивилизацията вече е била предопределена и как това суеверие все още е здраво и 
дълбоко вкоренено в нашият съвременен "културен" 
перспектива! 

Не! Живият и иманентен дух, духът в действа като извънчовек 
мъдростта и силата, славата на кралете и победителите не бяха известни 
семитското замърсяване. Нашето езичество, нашата традиция в средата на 
голямото море от народи, които го донесоха от север на юг, от запад 
на изток, знаех го. И който днес въстане срещу европейското 
болест, и срещу европейската религия, не е отричащ, а утвърждаващ - единственият, 
който знае какво е утвърждаване. 

Следователно ние днес сме свидетели на скандинавската езическа традиция 
и призовава за възстановяване на неговите ценности в езическия империализъм. 
Личността на говорещия и на другите, които могат да бъдат присъединени към него 
в духовната реалност - самотна, безстрастна и безкомпромисно аристократична в 


този свят на търговци, затворени и девианти - изчезва от лицето 
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тази всяка реалност, която чрез тях призовава към несломимата и непобедената 
Европа, към тези, които все още оказват съпротива, към тези, които все още 
притежават бъдещето. 

Ще успеем ли да почувстваме, че това не е въпрос на думи, утопии или 
романтична абстракция, а че е най-позитивната и най-мощната реалност, че чака 
да бъде възкресена от същества, способни на всичко, със средства на произведение, 
по отношение на което всичко, което за масите означава думата "реакция", се 
превръща в нищо? Че хиляди сили напират в неизвестност, в очакване само на 


онези, които биха могли да осигурят тяхното освобождение. 


Да разменим нашата традиция с някоя от новите псевдо или специални 
традиции или с която и да е от новите западни форми на вяра, всички от които 


неизбежно са замърсени от семитския дух, би било най-абсурдната грешка. 


Първичните сили на нашата раса ни поставят днес, в тази решаваща фаза за 
историята на Запада, за последен път изправени пред дилемата: лоялност или 
предателство. Нашата реставрация е празна дума, ако не е преди всичко „слънчева“ 
реставрация, реставрация на езическата духовност. Би било осезаемо противоречие 
да искаме да се позовем в защита на скандинавската или римската традиция и да не 
си спомним онези сили, които основно са допринесли за упадъка на тези традиции; 
да извиква идеала на империята и да не забелязва тези, че семитско-християнският 
образ на света, лишен от маската си, означава отричане на духовната основа за 


империята. 


Отвъд всяка условна цел, всеки емпиричен интерес, всяка страст и всяка 
лична или партийна връзка - кой от тези, които са готови за въстанието на германска 
и римска земя, ще се осмели да поеме отново факела на скандинавската езическа 
традиция. 

Отправяме молба, трябва да я направим. Искаме нито да се надяваме, нито 
да се отчайвам. Нито това, което е, може да бъде променено от това, което не е. 

Те са ценностите, които поддържаме. Че обстоятелствата и хората могат да се 
покажат, така че те могат или не могат да бъдат в състояние да дадат форма и 
съдържание на даден период в случайността на временни и преходни неща - това е 
нещо, което наистина трябва да ни интересува не толкова, колкото онези, чиито 


истината спира до тази случайност. 


19 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


Условията 
за Империята 


Упадъкът на имперската идея 


Точно както живото тяло се поддържа само дотолкова, доколкото има душа 
да го доминира, така че всяка социална организация, която не е вкоренена в 
духовна реалност, е несигурна и несъществена, неспособна да запази силата си 
и идентичност под превратностите на различните сили; не е 
всъщност организъм, а по-скоро състав, агрегат. 

Истинската причина за упадъка на политическата идея в съвременния Запад 
се крие във факта, че духовните ценности, които по едно време 
пропитият социален ред постепенно изчезна и никой все още не го е направил 
успя да ги замени с всичко. Проблемът е сведен до ниво икономическо, 
индустриално, военно, административно или 
най-много сантиментални фактори, без да се взема предвид, че всичко това е 
просто материя, необходима, докато пожелаете, но никога достатъчна, 

и толкова малко способни да произведат силен, рационален, самоподдържащ се 
ред, колкото простата среща на механичните сили би могла да доведе до препитание 
същество. 

Неорганичност, екстериорност - това са доминиращите характеристики на 
съвременни социални „организации“. Че по-висшето трябва да се определя от по- 
ниското; че законът и редът, вместо да бъдат оправдани в ап 
аристокрация, разлика в качеството, духовна йерархия, трябва да има 
въз основа на условната връзка на балансирането на интересите и алчността на 
анонимно множество, което вече е лишено от каквато и да било по-висока 
чувствителност - това е фундаменталната грешка, стояща в основата на 
тези организации. 

Коренът на тази дегенерация е в далечни времена 
към онези периоди, в които протичат процесите на упадък на северно-слънчевата 
традицията се появява за първи път. Свързано е с разделянето на двете власти, 
разделението на царствените и свещените принципи, дуализмът чрез 
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която, от една страна, се оформи материална мъжественост - светската държава 
и неговия суверен, с чисто времеви и почти бихме предпочели да 

да речем, луцифериански, ценности - и от друга страна лунни, анти-нордически и 
антиаристократична духовност, духовност на „жречеството“ и „религиозното“ 
тип, който въпреки това претендира за правото на суверенитет. 

Формирането на свещеническа каста, като отделна управляваща каста, 
неизбежно доведе до оскверняването, секуларизацията и материализирането на 
политическа идея: всичко останало е само следствие от това. Първата 
антитрадиционна революция е тази, в която свещеникът замества „божествения 
цар“, а „религията“ заема мястото на елитите, които са носители на слънчевата, 
победоносна и аристократична духовност. 

Явления от този тип могат да се наблюдават още на прага 
от праисторията, в предхристиянския и нехристиянския свят: но те почти винаги 
се противопоставят на реакциите, които ограничават тяхното влияние и 
предотврати възможността за по-нататъшни падания. Дори в Индия, където каст 
на брахманите често се превръща в жреческа каста, въпреки цялото ехо 
на духовност, присъща на висшата каста, тази на кшатриите, издържана, а Буда - 
подобно на Заратустра - беше аскет с кралска кръв. 

Това е само на Запад, с възхода на семитската религия и 
семитски дух, че смущението изглежда е станало решаващо и 
непоправими от различни гледни точки. 

Първичното християнство, с трансцендентализма на неговите ценности 
водещи всички в очакването на това „Царство“, което „не е от“. 
този свят“, с характерната семитска воля за подчинение на Бога 
и унижението на създанието, разби "слънчевия" синтез на духовност и политика, 
на царственост и божественост, който древният свят 
Знаех. 

Взет сам по себе си, в дълбокото си презрение към всички светски грижи, 
Галилейската доктрина може само да направи невъзможно не само държавата, но и 
самото общество. Но за провала на оживяващата пружина на тази доктрина 
- идването на "Царството", в което всички ценности ще бъдат разменени 
и смирените възвишени - духът и непримиримостта на първобитното учение 
проявени; възникнаха нови сили, за да оставят пространство в 
света за това, което "не е от този свят". Беше постигнато нормализиране. 
Беше постигнат компромис. Семитският елемент успява да завладее универсалния 
символ на романството. Католическата църква, хибридна формация, в която 
романизацията, тоест поганизацията, на 
някои аспекти на първоначалната доктрина не са попречили на „лунната“, 
свещеническата и женската идея за духовност от заемане на централна позиция 
в същото време: атмосферата на онези, които „вярват“ и „обичат“, които 
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са просто синове и слуги на „Бога“ и които предават правото на суверенитет на 
своята братска общност (Църквата-майка), заченати 
на, така да се каже, гинеокократично. 

Нека установим тази точка без съмнение. Християнството е едно нещо; 
Католицизъм, друго. Християнството като такова, тоест в своя първичен семитски и 
революционен аспект, е мистичният аналог на французите 
Революцията от вчера и на комунизма и социализма днес. Християнството, като 
католическата църква вместо това, частично приема някои форми на 
езически-римска организация: нещо крайно противоречиво, защото 
тези форми се поддават на съдържание, на система от ценности и вярвания, което е 
противоречието на „слънчевия“ дух на римското езичество; 
те се противопоставят на този дух. 

В това вътрешно противоречие се крие причината за неуспеха на претенциите 
за хегемония на Църквата, за нейната неспособност наистина да поеме наследството 
на това, което беше унищожено от азиатско-семитския бунт: римската империя и 
универсалност. 

Католическата църква всъщност не е достатъчно езическа, за да е напълно 
премахнете този дуализъм: така той разграничава и разделя духовното 
област от политическата, грижата за душите от грижата за хората. 

След това напразно се опитва да съедини двете части. То се намира в състояние без 
изход. 

Отношението на гвелфите, които отказват да признаят възможността за 
автономна светска държава срещу Църквата и изискват пълното подчинение на 
Орела на Кръста, е последователно. Но ако това се беше случило, какво щеше да 
остане 
Църквата, която можеше да й позволи все още да се нарича християнска - да 
претендирай за наследството на този, който е преподавал отречение, суетата на 
светски грижи и естественото равенство на хората като роби на Бог 
чие царство не е от тази земя? Как е било възможно да 
поддържат господство и йерархия, ако не като възприемат в действителност 
езическата ценност на постиженията, иманентността и разграничението? Ето какво 
се е случило с Църквата в нейния златен век, Средновековието, когато за а 
момент, подтикнат от частичната романизация на скандинавско-германския дух, той 
създаде впечатлението, че наистина иска да прегърне всички 
народите на Запада в икуменическо единство. Но това беше Еага Мог-дапа, нещо без 
трайна реалност - основно, само представяне на проблема под формата на решение, 
де факто решение на 
противоречие, но не де юре. 

Но тогава несъгласието остава непоправимо, в тази империя 


която наистина е империя, не може да търпи Църква над нея като отделна 
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организация. Империя, чието господство е чисто материално, със сигурност може да 
позволи на Църква да съществува съвместно с нея и дори в нея по въпроси, които 
се отнасят до грижата за духовните неща, в които, по хипотеза, не е така 
заинтересовани. Такава империя обаче, както казахме по-горе, е само за нас 
подобие на империя. Една империя е такава само когато имаманентна духовност 
прониква в нея; но е очевидно, че истинска империя от този вид не може да признае 
никоя организация, която претендира за прерогатив по отношение на 
нещата на духа. То ще деуторизира и ще измести всяка църква, 
поставяйки се на мястото си чисто и просто като истинска и единствена Църква: в 
по един или друг начин, съзнателно или несъзнателно, ще има връщане 
към езическата и арийската концепция, към слънчевия синтез на кралството и 
свещеничество, към „хасгит ппрепичт“. 

Ако разгледаме по-внимателно, в имперската идея, наложила се през 
Средновековието срещу Църквата, преди всичко благодарение на 
Хоенщауфен, можем да забележим точно това: няма темпорално 
сила в бунт срещу духовната власт, а по-скоро борба между две власти от една и съща 
духовна природа, всяка от които претендира за 
свръхестествен произход и съдба и универсален и надполитически закон. 
От една страна, в империята, макар и не без облекчения и компромиси, се завръща 
езическата идея за божествения Цар, свещения владетел, лекс. 
апилата 1п Теги!5, жив център за отношенията на трансформираща война , олицетворение 
на мъжествения и героичен полюс на духа. На 
от друга страна, това, което съществува в Църквата, е принципът на духовното 
кастрация и "свещеническа" истина, лунния полюс на духа, който търси 
небрежно, по какъвто и да е начин, да подкрепя и благославя робите и търговците в 
техния бунт срещу империята (комуните) и да възпрепятства 
неговото възстановяване, за да може да запази надмощието си. 

В борбата между тези две велики идеи имаме, както казахме, 
последната духовна светкавица на Запада. След това фаза на разхлабване и 
последва прогресивно отцепване/ Ако най-после модерната държава направи сама себе си 
автономна от Църквата, това се случи само защото тя упадна 
от духовния и универсален принцип на Империята към плуралистичния и плебейски 
принцип на „нацията“; защото е забравил какво означава кралство в традиционния 
смисъл на думата; защото не знаеше, че 
политическият проблем е неделим от религиозния проблем и го взе 
липса на интерес към всеки въпрос, който надхвърля материалните интереси и 
претенциите на съответните раси и нации; изоставяне на полето за 
всички посегателства на хуманизма и така наречената „свобода на мисълта“, 
тя беше сведена до обикновена временна сила. Така стигаме до настоящето 


хоризонти, в които виждаме, от една страна, по същество светски и 
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антиаристократична държава, изтощаваща се в икономически, военни и 
административни проблеми, всъщност отхвърляща всякакъв авторитет в делата на 
духа, и от друга страна лунна религия, разкъсана от схизма, която не се интересуваше 
от политика и беше сведен под формата на католическата църква до нещо като 
голяма международна асоциация на вярващи, способни само на безвкусен 
патернализъм, изразен под формата на показна и безполезна загриженост за 
спасението на хората - всеки от които върви по свой собствен път, без повече да 
следва религиозен импулс - или за спасението на "душите" - които всички са загубили 


вътрешното, живо, конкретно, мъжествено чувство за духовна реалност. 


Това състояние на нещата вече не може да издържи - или поне тези, които искат 
да говорят сериозно за рецитирането, тези, които не искат да се връщат към нищо, 
което ироничната поговорка" Р!и5 са спапае, р!и5 сех! а пете" избра“, е валиден, 
не трябва повече да позволява това отричане, това страдание. 

Има само един изход от кризата на западния свят, чрез възстановяване на 
абсолютния синтез на двете власти, политическа и свещена, царска и духовна, на 
базата на арийско-езическа визия за света и зараждането на висши форми на полза, 


живот и индивидуалност - като начало на нова универсалност. 


Нека никой не ни упреква в анахронизъм. Същият дух може да бъде предизвикан 
и в други форми. Че светският упадък на политическата идея може да бъде преодолян, 
че държавата може да възвърне свръхестествено значение и да представлява върха 
на победата над хаоса - това е централната точка. 


Болни сме до мозъка на костите от абстрактна „религиозност“ и политически 
реализъм. Тази парализираща антитеза трябва да бъде разбита в името на нашето 


възстановяване и традиция. 


Протестантското 
отклонение и нашата контрареформация 


Вече споменахме факта, че месианско-галилейската доктрина, според своя 
първоначален характер, изобщо не е имала за цел да установи нова форма на 
социален живот или дори на религия. Имаше чисто анархичен, антисоциален, 
пораженчески характер, подриващ всеки рационален ред на нещата. Една-единствена 
грижа го обсебваше: спасението на душата на индивида в лицето на предполагаемото 


предстоящо идване на „Божието царство“. 


Но когато перспективата за това „Царство“ отстъпи и най-накрая изчезна, 


силите, фокусирани върху тази надежда, паднаха върху себе си и формират 
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своя индивидуалистичен аспект семитската религия премина към своя 
социалистически аспект. Еклесията , общността на вярващите, разбирана като 
безлична и мистична среда , формирана от взаимна нужда - необходимостта да 
любов, потребност от служене, нужда от общуване, потребност от взаимност 
признанието и взаимната зависимост на животите са недостатъчни 
само по себе си - замени във всяка душа реалността на липсващото „Царство на 
Бог. 

Необходимо е ясно да се разграничи еклезията, от която сме 
сега казано, от това, което тогава ще стане католическата църква 
организация. Тази организация възниква от постепенна романизация на 
еклезията в примитивния смисъл, чийто дух, до известна степен, тя 
предаден и чиято семитска част е била задушена посредством йерархичен 
принцип на властта и символичен ритуален корпус. Това, което е важно тук 
обаче, е да се разбере нейната първична реалност еклисията на първите 
християнски общности, която излиза на повърхността, когато 
прякото влияние на Исус престава и чувството за неизбежност на 
„Кралството“ избледня. В онези времена намираме семето на тази сила, която 
ще доведе до типа на модерното евро-американско общество. 

В империята принципът е бил: йерархия, инвеститурна форма отгоре. 
В християнската църква беше: равенство, братство. В Империята 
имаше персонализирани отношения на зависимост: имаше персонализирани 
отношения на зависимост: имаше господари и имаше 
роби. В най-завършените си форми е имало система от касти. В 
ессе а, тези отношения се обезличиха: имаше връзка на 
равни същества, без лидери, без разграничение на класа на традиция, 
държани заедно само от взаимната зависимост и от идентичната нужда от 
душата. С други думи, възниква социалността, формата на чист социален живот, 
да останем заедно в нещо колективно, в една егалитарна солидарност. 
И както казахме, духът се оказа унищожител на духа. 

И сега стигаме до Реформацията. Реформацията е 
голямото падение на скандинавското човечество: това е дегенерацията, преобръщането 
в отрицателното и семитското, на тази сила, която е оживила 
борба за империята срещу римското иго. В идеала на Хо-хенщауфен ние 
всъщност откриваме тези принципи на свобода, независимост и индивидуалност, 
които са характерни за оригинала 
етос на германските запаси. Освен че тези ценности, съгласувани с 
йерархичният идеал, водил духовна битка през Средновековието; 
те повдигнаха претенцията за по-висока йерархия, по-слънчева, по-мъжествена и 
по-съвършено от всичко, което Църквата можеше да предложи като компромис. 
В Реформацията имаме точно обратното: ето тези 
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същите северни сили се освободиха от робството на Рим, само за да 

купувач в същото време онези остатъци от йерархичен авторитет, римско начало и 
универсалност, които Църквата все още предлагаше; чрез него това, което се случи, 
беше съживяването на същите онези сили, които бяха формирали 

първата християнска общност и животът на еклезията. В Реформацията 

имаме завръщане на примитивното християнство, именно в него по-бавен, 
„социалистически" аспект, за разлика от римския аспект, характерен за 

църква. Протестантската непримиримост сложи край на католическия компромис, 
макар и не от името на пътя обратно към империята, а по-скоро 

към антиимперията. 

Въпреки всичко, германските народи все още са запазени, вътре 
наследствеността на тяхната кръв, твърде много скандинавски фактори за катаклизма 
да бъде фатален за тях. Сред германските народи, повече от всеки друг, въпреки 
схизмата, един имперски и почти феодален режим успя 
да поддържа себе си, както и жива чувствителност към мъжествеността и скандинавството 
ценностите на честта, лоялността и йерархията - до най-ново време, 
до избухването на световната война Първата световна война. 

Нещата приемат напълно различна форма сред англо-саксонските народи, 
особено след като религиозният бунт се превърна в политически бунт, след като 
хуманизмът и Просвещението дадоха своите плодове; след принципа 
властта падна, първо в духовната област, след това в социалната област, 

и накрая в моралната област и субстанцията на ферментацията и гниенето 
от Якобинската революция посегна на света. 

В такъв контекст виждаме всъщност как Реформацията - първоначално а 
религиозна революция - довела до дълбока промяна на политическия 
самата идея. Освобождавайки съвестта си от римската власт, то се социализира 
и иманентизира Църквата; тя актуализира, в повече или по-малко секуларизирана 
политическа реалност, примитивната еклезия. 

По време на Реформацията йерархичната форма по-горе беше заменена с 
свободното сдружаване на вярващи, освободени от оковите на властта, всеки от които 
е станал анархичен съдия на себе си и на 
в същото време равен на всички останали. С други думи, това беше началото на 
европейския „социалистически“ упадък: в противопоставяне на имперския 
идеал, протестантската религия отвори пътя към форма на организация 
зависим не от лидери, а от съвкупност от отделни индивиди; 
организация, идваща отдолу и изчерпваща се в безлично 
взаимоотношения; чисто колективна, самоуправляваща се и самооправдаваща се 
реалност. 

Този процес бързо погълна англосаксонските народи и 


дори днес клони към „съборност“ или универсалност, противоположни и на двете 
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Римската и средновековната имперска католичност и към това, което в по- 
тесен смисъл е характерно за самата Църква. Просто в рамките на всяка отделна 
нация, тя премахна разликата между отделните индивиди в чиста социална 
връзка, като ги обедини, така че също имаше тенденция да премахне разликите 
и привилегиите на всяка отделна нация, като ги замени всички на един и същ 
ранг в анонимния универсализъм на идеала за „Лига на нациите“. В същото 
време религиозността става все по-хуманизирана, склонна все повече да се 
идентифицира със социалността. Последните ориентации към „религията на 
труда“ и нарастващото превес на личния личен интерес и твърдия морализъм 
над всеки друг идеален и метафизичен интерес в протестантските страни го 
доказват. 


В заключение: Реформацията поддържа последователна позиция, тя 
разделя християнския аспект (в неговата умерена форма на идеята за обикновен 
асоциативен живот) от неговото християнско-езическо ядро, показано в 
католическите страни, и реализира различен тип държава: демократичната 
държава, антиимперията, самоуправлението на масата, суверенна над самата 
себе си, заедно с едновременното изравняване на индивидите в анархична, 
ацефална солидарност, с появата на управляващи слуги на слуги като обикновени 
„представители“, зависими върху отговорността към масите - вместо да бъдат 
отговорни към себе си, като висши лидери, да останат на принципа на 
абсолютната власт. 

Естествено не всичко е включено тук. Чрез подземни средства 
секуларизираното възстановяване на еклесията отново предизвиква семитския 
елемент, а протестантските страни са онези, в които капитализмът и 
плутокрацията са се развили в най-важните си форми; в който, зад кулисите на 
демократичната „свобода“, се появява всемогъщият евреин, господарят на 
силите и хората на един свят, осквернен от бездържавни финанси. Докато са 
заедно, те обявяват последното падение, раждането на чистия колектив, в 
съответствие с пролетарския мит за „Третия интернационал“ и пророческата 
мисия на Съветите. 

Така сме изправени пред решителното „или-или". 

Напразно е да се борим с последиците, без да знаем далечните и тайни 
причини, от които произтичат. Напразно е да мислим за някаква ефикасна 
политическа реакция, ако не се корени в съответната духовна революция. 

Църквата е нещо по средата. Църквата за нас е твърде малко. 

Имаме нужда от много повече. Имаме нужда от истинска контрареформация. И 
тази контрареформация ще се състои в връщането към оригиналния арийски 
етос, към чистите сили на северно-римската традиция, имперския символ на 
орела. 
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Това е първата реставрация. Ще бъде въпрос на време, но нашите 
нации трябва да вземат решение: или ще станат реални жертви на 
конвергентните сили на протестантството и юдаизма, организирайки се 
окончателно върху републиканския и демократичен тип англо-саксонско 
общество, избирайки религия, присъща на социалността, където духовното 
се превръща в средство за временни изпълнения, кулминирайки в 
службата на ариманичния мистицизъм на безликия „колективен човек“ - 
или те трябва да реагират и да се ангажират с възстановяване и 
възстановяване, т.е. революция в другата посока, като по този начин се 
довежда до завършеност идеалът на другата държава. 

Тъй като протестантската революция надмина католическия 
компромис и върна Запада към формите и ценностите на демократичното 
общество, ние, срещу Реформацията, трябва да надскочим същия 
компромис, но за да утвърдим другата възможна алтернатива : това, което 
беше обявено в борбата на Империята за Свещената Римска империя. На 
базата на цялостно скандинавско-римско възстановяване, ние трябва да 
създадем държава, която е нова и древна в същото време, поддържана от 
ценностите на йерархията, организацията отгоре, аристокрацията, 
господството и мъдростта - т.е. , чрез тези имперски ценности, които 
Църквата в най-добрия си период е притежавала до известна степен 
назаем и които след неуспеха на самата Църква - в хода на двухилядолетен 
експеримент - трябва да бъдат отстоявани ясно, без всякакво прикриване 
или смекчаване- от хора, които не се срамуват от своето първично 
благородство, които, в своята вярност към изначалните сили на 
благородната ария, своята ураново-слънчева духовност и своите героични 
символи, срещу цялата социализирана и семитизирана Европа в упадък, 
може най-накрая да се осмелят, както правим ние, да се обявят за езически империализъм. 


Воля за йерархия 


По-нататък, когато говорим за корените на европейското зло, ще 
имаме средствата да си припомним принципите, чрез които прагматично 
може да се постигне нужната контрареформация. 

Сега искаме да се спрем накратко на един специален момент: 
значението на принципа на йерархията, предпоставен за новата идея за 
държавата. Тук прокламациите и партийните програми нямат значение; 
важно е какво се прави, а не какво се казва; има значение само решаващият 
импулс, достатъчно силен, за да помете навиците, които са вродени в 
съвременните хора, от които те все още са доминирани, въпреки че 
техните уста и умове твърдят обратното. 
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Днес хората говорят много за йерархията - но в същото време 
време те продължават да правят отстъпки на буржоазен и антиаристократичен възглед, 
който е вточно противоречие с тази концепция. 

Естествено, преди всичко трябва да се освободим от всички остатъци от демократичното 
и „представителна“ система и на всичко, което по някакъв начин участва в 
„социалистически“ и колективистичен дух. Всяка връзка трябва да се втвърди, 

съживен и вирилизиран чрез воинско отношение, лоялност, честност, 

и мъжествено усърдие за служба. Това Пдез, което беше едно от най-древните божества 
на езическия Рим и за което Ливий каза, че разликата между римляните и варварите ев 
притежанието му; че 

Пдез, което се намира в индийското бхакти и в предаността, която 

иранските воини посветиха не само своите действия, но и самите си 

мисли и завещания, към техните обожествени вождове - такъв Адез!5 също открит като 
духовен цимент в отделните феодални политически единици и във връзката им с ипип 
ачой поп ез! раг, в суперполитическите и 

свещен център на средновековната империя. 

И днес, и особено днес, имаме нужда от такава вяра. 

Гордостта на подчинените в служба на техните началници трябва да бъде събудена 
отново. Служенето трябва да се събуди отново като свобода и като преодоляване, 
почти като трансфигуриращ принос, който не унижава, а издига навсякъде, както във 
военните, така и в мирните дела, в частност 
както в общ. 

Върху духовната основа трябва да се появи структура, която върви перпендикулярно 
от висшето към низшето, в която ще бъдат толкова много 
лъчи на единичен център и, от своя страна, центрове на единство от по-ниски порядъци, 
събрани като войници около своите офицери. 

Такава система естествено предполага необходимостта от създаване на 
елити - елити на практика, а не само на име, сред които авторитетът не е 
основана на позиция, но позиция на власт - и последната, в нейната 
завой, при действително превъзходство. Всяка йерархия, която се основава на 
предпоставки, различни от тези, всъщност не е нищо друго освен вид на йерархия 
обратното на йерархията: насилствено и изкуствено творение, което се крие 
сам по себе си принцип на несправедливост и следователно на анархия. 

От друга страна, трябва да поддържаме, че йерархията не трябва да съществува 
всеки начин се изчерпва на плоскостта на това, което днес се нарича „политика“. По- 
скоро политиката - като тази икономическа, индустриална и административна част от 
държавата, която установява равновесие в материален смисъл - 
трябва да се подчини на ценностите на висшия характер, за да 


служи като средство за постигане на целта. Идеята за качествена диференциация 
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изисква разработването на редица надполитически нива, които всъщност 
съответстват на различни форми на живот и интереси и точно поради тази 
причина те са подходящи да придадат на лидерите онзи истински и 
безспорен авторитет, който не би могъл да бъде поставен в сила с всичко, 
обусловено от времето и контингента. 

Естествено, този идеал предполага не само утвърждаване на понятието 
и правото на благородството, но и на монархията. В това отношение в Европа 
има само празно пространство, независимо дали говорим за републикански 
държави, или за държави, които номинално все още са монархически, или 
за държави, изградени от диктатори (които от традиционна гледна точка не 
са нищо друго освен трибуни на хора). Там, където монархията все още 
съществува, тя се е превърнала в оцеляване, премълчал символ, функция, 
която е загубила истинския си смисъл и е откъсната от реалността. По-добре 
е от нищо - но от тези, които не само по име, но и по дух, са от кралска кръв, 
би било да поискат смелост да не търпят повече компромиси и несигурни 
приспособления; би било да изискваме да презираме кралските достойнства, 
когато те сега не съответстват на нищо или почти нищо - или да се завърнем 
решително, като център и глава на държавата, за да смажем „законните“ 
узурпации от последно време и да се направим отново, в абсолютен и 
трансцендентен смисъл, лидери на народа. 

Навсякъде, където монархията, в ръце, които вече не можеха да държат 
меч и скиптър, беше победена от интригите на тълпата евреи и търговци, тя 
трябва да бъде възстановена. Навсякъде, където по силата на инерцията тя 
все още съществува, тя трябва да бъде обновена, укрепена и направена 
динамична, като органична, централна и абсолютна функция, въплъщаваща 
едновременно силата на силата и светлината на духа в едно същество, което 
е наистина актуализирането на цял народ и в същото време точката, която 
надхвърля всичко, което е обусловено от земя и кръв. Едва тогава ще имаме 
право да говорим за Империя. Ако монархията бъде събудена отново за една 
славна, свещена, метафизична реалност, върхът, все пак, на военно 
подредената политическа йерархия - монархията ще заеме мястото и 
функцията, които някога е имала, преди да бъде узурпирана от части от 
жречеството каста. 

Естествено, преди да се стигне до истинския традиционен идеал по този 
маршрут, пътят е дълъг. Нещо повече, ние изразихме доста ясно, че човек 
не трябва да мисли, че това идентифициране на двете сили е ограничено до 
реторична прозопея или до суеверно обожествяване на някое същество, 
просто защото то случайно заема най-високото ниво в чисто материална 
организация - както се е случило в минали упадъчни периоди, в различни 
случаи на теокрация. Вместо това ние настояваме за утвърждаване на истински синтез, 
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където духовността не е дума, а истинската положителна реалност на 
самотрансформацията, която, когато бъде постигната, поставя поне толкова 
разстояние между някои същества и масата от други хора, колкото това, което 
тази маса предполага, че съществува между себе си и животните. Ние не 
искаме да използваме термина „свръхчовек“, толкова дискредитиран и 
риторизиран, колкото е в наши дни; и, от друга страна, можем да се надяваме 
да бъдем разбрани само от много малко и неразбрани повечето, когато 
споменахме смисъла на правото на посвещение, което в много древни 
държави - когато династиите "с вече божествена кръв" не са присъствали - 
потвърдиха придобиването на политическа власт. Във всеки случай трябва 
да настояваме, че тази дистанция на лидерите е несводима до нещо 
„морално“, „идеално“, „религиозно“ или към всяка друга човешка или 
нечовешка ценност, а се състои, така да се каже, различно качество на 
битието, постигнато чрез съществена трансформация на съзнанието. 

Следователно ние твърдим, че това реално и конкретно превъзходство 
ще даде значение на термина „духовност“ и ще трябва да бъде поставено 
като център, от който ще произтичат достойнството, качеството и 
действителната функция на кралските особи. То от своя страна ще бъде 
засвидетелствано в Империята - според арийско-езическата традиция, за 
която кралете са били царе по силата на "огън", привлечен от небесата - 
Пуаегпо - който ги е облякъл, направил ги безсмъртни , и им осигури победа. 

По този начин ще присъства центърът на трансцендентната стабилност, 
„суверенитетът“, принципът на всяка друга йерархия, сърцевината на всяка 
лоялност, на всяка чест в службата и на всяко героично действие, най- 
величествената сила на равновесие отгоре. 
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Истински либерализъм 


Органичната идея трябва да бъде основната и здрава основа на 
нова държава. 

В предишната глава споменахме как конкретната концепция за 
организмът се противопоставя на този на съединението , което е формата на 
съвкупност от атомистично свободни елементи, държани заедно само от ап 
безлична, абстрактна връзка, която не се намира в никакъв по-висш принцип, 
нито основано на реална и съществена разлика на самите елементи. И добавихме, 
че противопоставянето между имперския идеал 
и либерално-демократичният идеал е точно като този, който съществува между 
организацията и състава. 

Нашият империализъм изисква универсалност и единство; но не нещо 
абстрактно, характерно за безличен закон или за нереална „колективна воля“ и 
интернационалистичен и пацифистки срив, дори ако това 
което се конкретизира в реалността на висш индивид и в което 
смисълът на трансцендентното е еквивалентен на принципа на диференциация и 
организация. 

Нашият империализъм надхвърля национализма, разбира се: но, докато 
Демократичният наднационализъм е събуждане и подчинение на националното 
утвърждаване, безразборно свързано с много други национални 
твърдения, имперската и римска свръхнационалност е тази на национално 
утвърждаване, което чрез група владетели се препотвърждава 
отвъд себе си в синтез, превъзхождащ както нея, така и другите нации, 
която приема обратно под себе си. 

Колкото и странно да изглежда, в основата на нашия империализъм стоят 
ценности, които се явяват освен това като предпоставки за либералните форми на 
демокрация. Ценностите на свободата и независимостта всъщност стоят на 
център на най-добрите арийски традиции. Благородник, според 
първична германска традиция и промяна в организацията на същата 
средновековни цивилизации, е еквивалентно на свободен човек. Първият римлянин 
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конституцията се основава на идеята за патрите, свещениците, лидерите и 
върховните съдии на техните народи, които са свободни като много светове в един 
свят. Фридрих П ще каже: „Аз съм крал, доколкото съм свободен“. - Идентичен по 
слово, радикална опозиция по дух. 

Разликата се състои във факта, че при либерализма тези ценности се отстояват 
от раса роби, която не смее да ги мисли и желае до тяхната основа, за ив 
индивидите, а вместо това ги премества, нелегитимно и егалитарно, върху 
„обществото“ и „човечност“, където те губят своя първичен смисъл и се 
трансформират в грешки. 

Да се чуе как се казва - според първия от нейните "безсмъртни принципи" - 
тази раса е установила ерата на свободата. В действителност няма нищо от това. Те 
не знаят какво значи свобода. Ако го направиха, те освен това щяха да знаят, че да 
желаеш свобода е същото като да желаеш Империята. 


Нека наблюдаваме по-точно. Свободата не търпи компромиси: или се 
отстоява, или не. Но ако се отстоява, е необходимо да се отстоява докрай, без страх 
- тоест, необходимо е да се отстоява като безусловна свобода. 


Това включва напълно всеки, който твърди, че свободният човек може да се 
нарече отделен индивид. Няколко свободни същества могат само да се ограничават 
и отричат взаимно - освен ако не се предположи, че в дълбините на всяко от тях 
има закон, който регулира действията им според някаква предварително установена 
хармония. 

Сега, тъй като един закон не престава да бъде закон само защото е вътрешен 
закон, и освен това, тъй като този закон е, по хипотеза, нещо, което ще надхвърли 
съзнателната сила на всеки индивид, в този случай също има само вид на истинска 
свобода. 

Следователно сме изправени пред тази алтернатива: или да се провалим в 
търсенето, променяйки неговата стойност, тоест отричайки свободата, за да 
накараме множеството, индивидуални, атомистични свободи да останат опитомени, 
механизирани, във взаимно самоограничение (либерален демократизъм); тоест 
да остане неотстъпчиво твърдо, за да създаде идеала на същество, което - чрез 
вътрешно превъзходство, преставайки да представлява една сила сред много други 
в тази динамична система, която е социалната реалност - реализира себе си в това, 
което, като възпрепятстващо миньор на закона на същата тази реалност, е 
свободен от закона; който, следователно, ще бъде закон и власт само за другите. 
Това означава, че колкото реалност има свободата, толкова и Империята има. 

Тази империя трябва да бъде замислена чрез аналогията на тяло, което се е 
превърнало в единство под доминиращия синтез на душа. Единството, към което 
се събира такова тяло - за разлика от това без душа - е по-висше 
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принцип, който има своето начало и край в себе си; което не го прави 
живеят за нуждите на тялото, но вместо това тялото му служи като инструмент; 
и който не се произвежда от тялото, а обратното, в смисъл че 
душата е крайната цел, дълбокият организиращ принцип на тялото 
себе си, без което последният би се разпаднал (Аристотел). 

Аналогично ще кажем, че Лидерът, този носител на стойността 
на свободата, няма да бъде просто представител на масите (демократичната теза), 
безличен символ на митична самоорганизация, 
на което тези маси вече са способни, но точно обратното: на 
масите биха получили ред и форма само благодарение на тази превъзходна сила 
качествено различни от другите, те са склонни да изразяват трудно. И тази сила, 
далеч от това да живее чрез тях, щеше да ги подчини 
интересите на масите до онези по-широки хоризонти, които само тя може 
определи; без да признава правото на никого да санкционира 
неговия закон, който не е закон, защото е справедлив, а който е справедлив, защото е такъв 
закон и неговият закон (в ярък контраст с демократичните принципи на 
народна санкция и отдаденост на управителите на абстрактни „принципи“ или на 
това, което се предполага, че представлява общ интерес). В противен случай 
върховният лидер не би бил свободно същество, а по-скоро най-важният от всички 
слуги, не дух, а глас на тялото. 

За съжаление днес вече никой не знае какво е свобода, не 
човек се осмелява да го мисли до основите му. За съжаление днес почти не 
човек вече знае как да командва или как да се подчинява. Рискът от абсолютна 
отговорност и абсолютна отдаденост са напълно изчезнали пред лицето на 
посредствеността на механизираната колективност. 

И хората се осмеляват да възхваляват една епоха на свобода и либерализъм, 
хвалейки се с премахването на робството, без да разбират, че 
вместо това свободата може да съществува само когато има господари, които се противопоставят 
роби, когато има горди лидери и маси, които смело и великодушно поставят 
живота и съдбата си в техните ръце; без да разбират, че само раса от роби може 
да пожелае премахването на 
робство, раса от роби, които останаха такива дори когато веригите бяха 
са били разбити и Ййерархиите са разрушени - доколкото са необходими 
защото робството и зависимостта създадоха нови и много по-страшни тиранти: 
от една страна, семитският съдия-Бог на провидението и благодатта, и 
от друга, златото и "общественото мнение" - инструменти на еврейския заговор, 
фетишът на социализирания, безличен закон и моралистичната нетърпимост 
на протестантските народи; всемогъщият човек на масите на болшевизма. 
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Йерархия, основана на властта. Завоюването на държавата 


Основната концепция на езическия и "слънчев" възглед за света 


е, че духът е сила и силата е дух, в съответствие с неразтворим синтез. 


Затова, връщайки се към нашите първи съображения, ще заявим без колебание, 
че мярката за свобода е властта. 

Като душата - в която, според използваната по-рано аналогия, 
различните части и функции имат своите цели, но душата има своите 
самоцел - разглежда условията и ограниченията, идващи от 
тялото като несъвършенства и то не трябва да ги толерира, а да се опитва да ги 
преодолее с перфектно майсторство в организъм, който е напълно податлив на 
дух, така че владетелят ще се държи с уважение към различните условия 
типично за масите или за висшата раса по отношение на другата 
раси, които трябва да организира в универсално единство. 

Следователно свободите на Владетеля ще се простират доколкото той разполага 
власт да изпълнява каквото пожелае; "отговорност" - във всяко отношение - 
има смисъл само когато действието е неуспешно или е изпратена по-висша сила. Ако не 
получи такава власт, той ще загуби, освен това, правото, което ще 
премине към този, който знае как да наложи отново собствения си закон над и 
срещу всеки друг. Така че йерархията няма да бъде нещо дадено, а 
по-скоро задача: тя няма да възникне чрез нейното съответствие с абстракцията 
на трансцендентен закон на доброто и злото, на справедливостта и несправедливостта, 
на хуманността, националността или традицията в по-тесен и емпиричен план 
смисъл, но вместо това ще бъде точно поставяне на себе си във връзка, балансиране, 
подчинение или подчинение на определени сили, за да се предаде кой е повече или по- 
малко достоен за определено ниво на йерархията. Ние 
следователно настояват върху факта, че без власт Империята - и 
с него върхът на свободното битие - няма основа; и кога, ако 
дори съществува, то би съществувало по условен и несигурен начин, базиран 


не на собствената си сила, а на чужда слабост и страхлив лед. 


Но тези твърдения трябва да бъдат последвани незабавно от обяснение какво 
точно имаме предвид под власт, без която нямаше 
със сигурност възникват неясноти, които в този контекст не биха имали никакво основание за 
съществуване. 

На първо място, искаме да подчертаем, че за нас властта изобщо не е 
означават чисто физическа сила, а това господство и империя не са 
изобщо идентифицирани с насилието и злоупотребата, която може да бъде упражнена от 


средства за това. Това е още по-необходимо да стане ясно, тъй като мн 
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направете това объркване изкусно, за да можете впоследствие да влачите 
извежда най-забранената ад Поп пет реторика срещу „човешкия звяр“, 

„Пото Поп! !5 Тириз“, „нечовешки владетели“, „тирани“ и т.н. Насилие 

е твърде малко. Властта не е насилие, доколкото тя изразява просто „нанасяне на 
пясък срещу“ (и, следователно, на същата равнина), а не „стоене отгоре“. 
Предполагайки и извличайки своя смисъл и оправдание от една съпротива - тоест 
предполагайки, че друга воля може да й се противопостави - тя обвинява 

външен, полемичен, условен и следователно не истински йерархичен и 
доминираща връзка. Свободното тяло не се движи от насилие, нито 

разтърсен от Боп то, който наистина може, не познава насилието. Той има 

няма нужда от това, доколкото той няма антитеза и налага авторството си директно, 
невидимо и неустоимост по силата на вътрешната си индивидуалност. 
превъзходство по отношение на тези, които командва. 

Всичко това от абсолютна гледна точка. Ние обаче нямаме предвид 
да отрече всяка полза от насилието, но само да каже, че все още не е истина 
мощност; може да е необходимо в лицето на безжизнени твърдости, които не могат 
бъдете преодолени, освен като бъдете счупени; може отново да се наложи в 
действие на първи директен организационен белег в хаоса на различни 
превъзходни материални сили; въпреки това, той остава рудиментален и 
временна фаза. 

Можем да бъдем убедени, че това е така, също като вземем предвид също, 
че, подкрепени от отприщени и достатъчно живи сили, човек може да стигне до 
главата на много, ако не и на всички; но въпреки това със сигурност е необходимо 
първо да знаем как да отприщим и след това да насочваме тези 
сили, нещо, което не може да бъде постигнато с чисто физическа сила, 

а по-скоро със силата на убеждаване или внушение. 

Следователно това ни отвежда до по-фина равнина, където действието и 
контролът се упражнява с помощта на идеи. Идеите - имайте предвид - не се 
разбират като абстрактни понятия, а по-скоро като идеи за власт, като митове в 
Сорелиански смисъл, тоест принципи, приложени към задачата за събуждане на 
енергии, движения и социални течения чрез различни морални или емоционални 
внушения, плюс тези на вярвания, традиции и т.н., които те са в състояние да 
упражняват върху маси. Но тук трябва да има две основни точки 
твърдо се има предвид. На първо място Владетелят трябва да остане господар 
на различните идеи или митове; той не трябва, като им повярва, след това да падне 
под тяхно внушение, ставайки обсебен, роб на духовете 
които той предизвика; той не трябва да им придава никаква абсолютна стойност, 
а вместо това трябва да ги гледа хладно като средство, като очарователно 
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инструменти, с които - в съответствие с прецизна наука за психологията на 
тълпата - той ще упражнява онези влияния, които иска, събуждайки и 
насочвайки слепите сили на асоциираните общности. 

Втората точка е свързана с първата и се състои в възприемането на 
абсолютно положителния аспект на нашето отношение, което отива отвъд 
както идеологията на чистата сила, така и идеализма на „ценностите“, 
„безсмъртните принципи“, и така нататък. Тази чисто физическа сила не е 
достатъчна сама по себе си, това винаги ще бъде инструментът на идеите - 
това е просто акт, който трябва да се установи. От положителна гледна точка, 
човек не може и не трябва да дава друга стойност извън това, което произтича 
точно от този констатиран факт, тази сугестивна стойност на принципа, 
измерена чрез неговите практически последици. С други думи, идеята има 
стойност, доколкото работи и докато работи: не защото е „добра“, „справедлива“, 
„вярна“ и т.н., всичко това е само мъгла по отношение на нейната реалност на 
власт-идея. Да контролираш „сугестивните потенциали“, с които са заредени 
различните идеи, да ги изследваш, оценяваш, разпределяш, използваш, 
отхвърляш или спираш - това е превъзходно, невидимо и страшно изкуство 
на контрол, което, когато приведен в съзнание, както ще бъде казано, може 
да предаде „магия“ в най-висш смисъл. 

Следователно можем да обозначим като наистина наивни всички 
течения, които твърдят, че само действието (в ограничения смисъл, споменат 
по-горе) си заслужава и че всеки конфликт или използване на идеи е загуба на време. 
Не можем да се съгласим с това не поради „идеализъм“, от който сме доста 
далеч, а защото това е отношение, което се показва абстрактно и непълно от 
гледната точка на самото действие. Един непреодолим Владетел и промотор 
на идеи за власт ще победи при първата атака онези, които възхваляват 
чистото действие, разкъсвайки ги и обръщайки точно същата сила срещу 
тях, на която се базират. 

Въпреки това, този етап също е преходен и трябва да бъде преодолян. 

Не води отвъд нивото на народна трибуна. 

Той остава в ред, за който дори психоаналитичните теории за колективното 
несъзнавано или за „първичната орда“ биха могли да имат стойност. Това 
предполага компромис. Различните „митове“ и идеи за власт не трябва да 
служат като подкрепа или условие на Владетеля, тъй като само той трябва да 
бъде условието. Подобни идеи - особено тези за „нация“ и „отечество“, които 
достигнаха кулминацията си в областта, с която се занимаваме - непременно 
съдържат нещо трансцендентно и безлично, форма на която има граница на 
случайност, която ограничава тяхната инструментална стойност като бивши 
ясно по-горе. Защото на този, който основава собственото си управление само 
в името на определена група от идеи, винаги може да се случи да намери себе си 
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конфронтирайки се с други, които се позовават на същите идеи и които - демонстрирайки 
ситуации, освен това, които им съответстват повече от тези, дадени от управляващата 
група - може да го подкопае именно като привлече към себе си силите, на които се 
основава първият. 

Така по необходимост е необходима по-нататъшна реализация, завой, за да се 
направи това, което има значение, не толкова идеята сама по себе си, а по-скоро този, 
който я утвърждава. Вече няма да е идеята, която дава стойност и сила на индивида, а 
по-скоро индивидът, който ще дава стойност, сила и обосновка на идеята. Това е имал 
предвид Волтер, ако си спомним съда, когато каза, имайки предвид един френски крал, 
че ако определени действия придобият стойност, това се е случило по същество, защото 


тойгие извършил. 


Така че сега остава да се направи една голяма последна стъпка: да се отървем от 
суеверието на „отечеството“ и „нацията“, разбирани в демократичен и безличен смисъл. 
Владетелят, измествайки центъра, постепенно формира влечението към конкретното, 
ще премахне накрая самата идея за отечеството и ще престане да се издържа на него; 
той ще го има-нентизира и ще остави само себе си, като достатъчен център за всяка 
отговорност и всяка ценност, така че накрая да може да каже: „Аз съм нацията, 
държавата“. 


Това ниво обаче може да се поддържа само от този, при когото - в съответствие с 
току-що използвания израз - превъзходството не се основава на сила, а власт върху 
превъзходство. Да се нуждаеш от „власт“ е импотентност и този, който разбира това, 
може би ще го има предвид в смисъл, че пътят на определено отречение (мъжествено 
отречение, основано изцяло на „Способност да правиш без“, „битие“ -достатъчно") може 
да бъде условие за пътя към върховната власт и също така ще разбере скритата логика, 
чрез която поразителните и екстрасензорни сили, по-силни от всяка сила на хората и 
нещата, извират неочаквано и естествено формират аскетите, светците и посветени 
(според традициите, които повечето хора смятат за митове, но които ние в никакъв 


случай не можем да считаме за такива). 


Тъй като всяка потребност, всяко желание и всяка страст изразяват недостатъчност 
на битието, казват „не“ на всичко това, интегрират, увеличават, възвисяват битието и 
го тласкат към по-висш, централен, слънчев живот. 

Така всякаква следа от титанизма, която би могла да остане в поемането на 
властта от един човек, напълно централизиран и освободен от всякакви условия, 
изчезва. Тук индивидът и свръхиндивидуалното, всъщност базирани едно на друго, и 
партикуларните тенденции биха могли толкова малко да бъдат изолирани и 
деутвърдени едното срещу другото, колкото малък поток би могъл в момента на 


вливането си в морето. 
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Тук владетелят не е толкова конкретно смъртно същество, а по-скоро 
универсален елемент, космическа сила. Така става разбираемо как в някои 
източни традиции кралете по време на коронацията си изоставят старите си 
човешки имена. Човек ще разбере зад митологичните символи степента, до 
която древните скандинавски страни са можели да разглеждат своите 
владетели като въплъщения на кръвта на Один, Фрейр и Тир, египтяните и 
иранците, почти земни образи на слънчеви божества, техните въплъщения: 
гърците и римляните, като разкрития за постоянни „героични“ влияния, 
произтичащи от фигури като Херакъл и Аполон. „Да живееш постоянно във 
великото жилище на света; да седите постоянно на изправеното място на 
света; да се движим непрекъснато напред по великия път на света и когато 
това бъде постигнато, да направим хората участници в благата, които 
притежаваме." „Чрез необятността и дълбочината на собствената си 
добродетел да се уподобят на земята; чрез тяхната възвишеност и блясък, за 
да се направят като небето, чрез тяхното разширение и продължителност да 
направят себе си подобни на пространството и вечността: да образуват 
трета сила между небето и земята“ - така говори Традицията. 


Истинският Владетел, имперската природа, е точно този, който подрежда 
това по-високо количество на битието, което непосредствено означава 
различно качество на битието: у из, чрез който другите - без в известен 
смисъл той да желае - се разпалват, привлечен, поразен. Той се налага, така 
да се каже, с простото си присъствие: като пространен и страшен поглед, на 
който другите не могат да устоят; като онова най-спокойно величие, което 
магически спира както въоръжените оръжия, така и настъплението на диви 
отприщени зверове и директно буди уважение и стремеж към подчинение, 
към саможертва, към търсене в неговия по-велик живот смисъла на 
собствения си най-истински живот. В него гори цяла раса, цяла традиция, 
цяла история, както и в делото им: те престават да бъдат абстракции, 
престават да бъдат безкръвни идеали, превръщат се в реалност, 
индивидуалност, конкретност, живот - абсолютен живот, защото самоцел и чиста свобода - дух 

Така че на върха е този, който наистина може да каже: „Аз сам съм 
пътят, истината и животът“ и който дава на множество същества, на цялата 
система от низши детерминации на живота, единство, смисъл, оправдание, 
което те не са имали преди. Защото вътрешността никога не живее своя 
собствен свободен живот толкова съвършено, както когато знае, че има своя 
център и своя край в нещо по-висше; частта, че когато той знае, че е член на 
организъм, който има свой собствен га!5оп де!ге не в себе си, а в душа (в 
душа, която е реалност и не по-малко идеал или абстрактен закон). 
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Това ще бъдат в общи линии основните етапи на завладяването на 
държавата и начина на власт. Наивността на грубата сила, реториката 
на идеалността и на „безсмъртните принципи“, и относителността и двусмислието 
на динамичната игра на властови идеи, митът за отечеството и 
на нацията, подкрепата на същата власт - са различните граници 
която, както изгряващото слънце разпръсква мъглата и призраците на нощта - 
трябва да бъде разбит от могъщата реалност на превъзходния и мрачен 
повече от човешки индивид, който най-накрая става едно със силите 
на "супрасвета". 


Невъзможността за демократично самоуправление 


Да се върнем на либерализма. 


Посочихме компромиса, който го контролира в претенциите му да 
утвърждават „безсмъртния принцип“ на свободата от индивида към обществото, 
наред със „свободата“ се утвърждава и друг „безсмъртен принцип“, този на 
равенство. Как може някой да не го забележи, ако там има равенство 
не може да бъде свобода? Че изравняването на възможностите, идентичността на 
задълженията и правата и деспотизмът на един закон, основан изключително на 
количеството, правят свободата невъзможна? Повтаряме: има само истинска свобода 
в йерархията, различието и нередуцируемостта на индивидуалните възможности, 
въз основа на идеал за артикулация и следователно на неравенство, 
чийто най-съвършен модел е древната кастова система - но отделно 
оттук истинска свобода има само когато смисълът на лоялността, героизма и 
саможертвата може да помете дребните ценности на материалния, икономическия 
и политическия живот. 

Но нека отидем отвъд това и анализираме природата на повърхностната 
повърхност и абсурда, характерни за антиимперската позиция. 

Казват, че демокрацията е самоуправление на хората. Суверенната воля е 
тази на мнозинството, която те изразяват свободно чрез 
вот, в символа на представителите, които трябва да се подчинят на общото 
интерес. 

Въпреки това, колкото и да настояват за „самоуправление“, 
винаги ще възниква разлика между управляващите и управляваните, 
доколкото все още не е конституирана гражданска организация, ако волята на 
мнозинството не е конкретизирана в отделни личности, на които е поверено 
управлението. Тези личности очевидно няма да бъдат избрани случайно: те ще 
бъдат тези, в които хората вярват, че ги разпознават 
по-големи възможности и следователно, за добро или лошо, превъзходство над 
всички останали, за да не се считат за прости говорители, 
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но ще се предположи принцип на автономия и законодателна инициатива 
втях. 

Така в лоното на демократизма се появява антидемократичен фактор, който 
той напразно се опитва да потисне чрез принципите на избирателността и народната 
санкция. Казваме „напразно“, защото превъзходството на 
превъзходни мъже се изразява, наред с други неща, във факта, че те са 
способни да разпознаят какво наистина има стойност и да подредят различните 
стойности йерархично, тоест като ги подчинява или надчинява 
по отношение един на друг. Сега заявените демократични принципи напълно 
преобръщат нещата, доколкото те възстановяват преценката (по отношение на 
изборите, както и санкцията) на най-високата стойност за масата 
решават, тоест към тялото на онези, които по хипотеза са 
най-малко способен да преценява и чиято преценка е ограничена от необходимостта 
към по-ниските стойности на най-непосредствения живот. Следователно в 
демократичния режим човек може да остане сигурен, че тези, които могат да посочват 
най-добрите фючърси (дори и химерични), за целите на практиката 
полезност, ще има катастрофално превъзходство над останалите. В такъв 
грешка - подобна на тази на някой, който, след като е признал, че 
слепите трябва да се ръководят от тези, които виждат, изисква слепите да решават 
кой вижда и кой не - там се намира основната причина за съвременната деградация 
на политическата реалност в чисто емпирична, утилитарна, 

и материалната реалност. 

Вярно е, че все още остава едно възможно възражение: че 
материалното благосъстояние, контролирано от хората, може да бъде умилостивително средство 
партньор в развитието от по-висок порядък. Но тази теза е съмнителна. 

Факт е, че от него са възникнали по-високи ценности и регенериращи сили 
моменти на социална криза, докато „гъските от Капуа“, периодите на 
икономическият просперитет е довел до стагнация и вцепенение в живота на 

дух. Това е отражение на това, което се случва в живота на индивидите, в 

които определени ценности възникват от основата на страдание, отказ, 

и несправедливост, и в която известна степен на напрежение, на „живот опасно“ от 
всяка гледна точка, е най-добрата закваска за пробуждане на смисъла на уместността 
на духа. Но, без да искаме да настояваме за това, ние 

ограничаваме се до въпроса: по какви критерии трябва да се очаква масите да 
разпознаят тези, които трябва да ги насочват, тъй като те са способни също така да 
се грижат много за висшите ценности, макар и базирани на материални ценности. 


Истината е, че демократизацията зависи от едно оптимистично но 


напълно неоправдана предпоставка. Изобщо не отчита 


абсолютно ирационален характер на психологията на масите. Тъй като ние 
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вече посочихме по-горе, в нашата дискусия за „идеите за власт“, 
масата се влияе не от разума, а от ентусиазма, емоцията и 
внушение. Като малко момиче, то следва всеки, който най-добре знае как 
очаровайте го, като го плашите или го примамвате, като използвате средства, които са празни 
логика. Подобно на жената, тя е непоследователна и преминава от едно към друго 
на следващо място, без такъв преход да се обясни с рационален закон или 
прогресивен процес. По-специално, тази идея за „прогрес“, отнасяща се не до 
просто осъзнаване, че нещата стават по-добри или по-лоши от материала 
гледна точка, но вместо това се отнася до прехода от материал 
стандарт към по-висок стандарт, е западно суеверие, което има 
възникнали от якобинската идеология, срещу която никога не можем да реагираме 
достатъчно енергично. Вместо това, доколкото е възможно да се говори за 
самоуправление на масите и доколкото правото на избор 
и санкцията може да бъде оставена на широката общественост, тогава всичко, което може или може 
не е вярно; вместо това „хората“ могат да се разглеждат като единична 
интелигентност, като едно единствено велико същество, живеещо единен, реален, 
съзнателен и рационален живот. Но това е чист оптимистичен мит, който нито едно 
социално или историческо съображение не потвърждава и който е измислен само от раса от 
слуги, нетърпеливи към истинските лидери, търсещи маска за анархистичната си 
претенция да могат да правят всичко сами и за 
тяхната бунтовна воля. 

По този начин този оптимизъм, предпоставен от демократизма, е предпоставен 
също, и по същество, от анархистките доктрини. И доведена до рационализирана и 
теологизирана форма, тя отново се появява в основата на историческото 


течения и теорията за „Абсолютната държава“. 


Антихегелианство 


В нашето описание на съвременния свят ние често използваме термина „Пе“. 
мнозина“ вместо по-модерни термини като „хора“ или „човечество“, които са 
наследени от Френската революция. ТПе 
причината за това е, че тези термини сами по себе си вече отразяват 
демократично и колективистично мислене. Ние не можем и няма да подкрепим 


по всякакъв начин този упорит остатък от схоластичния манталитет, чрез който 
така наречените „универсали“ са материализирани или субстанциализирани. 
Нека го обясним по този начин. Все още чакаме някой да направи 
ние разбираме какво може да бъде „човек“ над отделните хора. в 
реалността, която знаем за хората, но за „човека“ като цяло не знаем нищо или, за да 
казано по-добре, знаем, че не е нищо, доколкото знаем, че е 
е проста концепция, получена чрез пропускане на специфичните белези на бетона 
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индивиди, които се разпръскват в празно еднообразие чрез абстракцията, характерна 
за класификационния прагматизъм. „Човекът“ като такъв е 
нещо, което съществува, ако изобщо съществува, в нашия ум, но което не отговаря на 
нищо в действителност. 

По аналогичен начин ние считаме, че „нацията“, „народът“, „човечеството“ и т.н. 
са прости метафори, а не реални същества, и че тяхното „единство“, на 
от една страна, е просто словесно, а от друга, не е на организъм 
съставен от иманентна рационалност, но тази на система от много 
отделни сили, които се сблъскват и балансират една друга, и следователно 
по същество динамичен и нестабилен. Нека имаме предвид това добре, когато 
използваме термина „многото“, добавяйки към вече споменатия му характер 
на ирационалността на „масата“, на нейната множествена природа. 

От такава гледна точка дори демократичната основа-концепция на 
така наречената „воля на народа“ се оказва несъществена и има нужда от нея 
заместен с този на моментното равновесие на много воли, 
тези на много повече или по-малко свързани индивиди, като струята на водопад 
което отдалеч може да изглежда неподвижно и единно, но отблизо 
диапазон, се вижда, че идва от неопределен брой различни елементи 
в непрестанно движение. Следователно всеки демократизъм в крайна сметка е само 
прикрит либерализъм и атомизъм. 

Никога не бихме могли да настояваме твърде много върху тези съображения, 
като заключим в тяхната реалност на образуванието „народ“, образуванието „нация“ ит.н., и 
нелогичност на плуриформната реалност, към която те са конкретно редуцирани - 
преди да се появи сила отгоре и силата на лоялността да е 
възстановен. В това отношение е решаващо, че ако те разкрият това, в което 
демократичната доктрина за организация отдолу те могат да бъдат оправдани като 
самоуправление на „народа“ или „нацията“, те разкриват освен това по- 
изтъркано преструване, за което се говори за много концепции 
са и се смята, че са недемократични, са всичко друго, но не и свободни. Ние се отнасяме 


към неохегелианскатаТ концепция за „Абсолютната държава“ или Супердържава, 


1 Казваме „неохегелиански“, защото възнамеряваме да се борим преди всичко с някои 
политически изводи от последно време, от които само отчасти е оправдано претенцията им към 
пълната доктрина на Хегел. В написаното от Хегел (Епсусоредта оле РпПозор! са! 5сепсез, 539): 
„Като жив дух държавата е само като организирано цяло, диференцирано в отделни агенции, 
които, изхождайки от едно понятие (макар и неизвестно като понятие ) на разумната воля, 
непрекъснато го произвеждат като свой резултат.“ и добави (542): „В съвършената форма на 
държавата, в която всеки един елемент от представата е достигнал свободно съществуване, 

тази субективност не е така -наречена "морална личност" или указ, произтичащ от мнозинството 
(форми, в които единството на постановяващата воля няма действително съществуване ), а 
действителен индивид - волята на постановяващ индивид, - монархия. - тъй като Хегел е изразил 
тази мисъл, нашият критик не може да се обърне тотално срещу него. Ето го 
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който твърди, че това, което е истинско, е държавата, а не индивидите, които - 
които и да са те, започвайки с лидерите - трябва да изчезнат зад тях 
състояние. 

Малко обсесивни явления ни изглеждат с такъв необичаен характер като този, 
чийто абстракционизъм със сигурност е много по-лош от 
демократичен абстракционизъм. Вече видяхме, че в демокрацията, 
„народът“ е основно маска, която чрез по-конкретното понятие „общ интерес“ ни 
разкрива, особено в своя либералистичен 
форми, признатата реалност на индивидите, върху която е изместен центърът, също по 
егалитарен и антийерархичен начин. в 
доктрината за „Абсолютната държава“, тази реалност изчезва, погълната от 
просто идея; никакъв център, нито отгоре, нито отдолу, не остава, доколкото 
самите лидери са обсебените от обсебените, инструменти на 
тази безличност, на която всичко трябва да бъде подчинено. 

Доста ясно се изразихме по отношение на прагматиката 
стойност, която определени идеи за власт или „митове“ могат да имат и дори бихме могли 
приемете, с дължими резерви, че „Абсолютната държава“ е една от тях. То 
необходимо е обаче нещото да не се превърне в лоша сделка (тагспе 
дез дирез). Всеки истински империализъм обаче трябва да бъде силно позитивен 
трябва да признае една единствена реалност: тази на индивида. Империята ще 
съществуват за индивид, по-висш индивид, този индивид, способен на 
казвайки: „Аз съм държавата“ - индивидът няма да съществува за държавата. Там 
ще има йерархия, защото има лидери, а не лидери, защото има 
е йерархия. Дълбоките следи, организиращото правило, оставено от група 
завоеватели, ще осмислят т. нар. „национално единство“, т.нар 
„Нация“, а не митът за това към дълбокия живот на тези, които нямат 
нужда от него. Държавата, нацията - и "традицията" също - са абстракции 
(най-много задачи), които намират своята реалност само в определени индивиди, които 
налагат се, създават пътища там, където не е имало пътища, и възстановяват единството 
към това, което беше само множественост, хаос, объркване, правилото на 
субличностни сили. 

Липсата на тази реалност, това по-високо ниво на сила, живот и светлина 
(чието предаване чрез елити или династии, през поколенията, 


извън границите на времето, представлява точно това, което може да се каже 


преди всичко за някои скорошни италиански интерпретации на хегелианската мисъл в 
статолатристкия смисъл, в който идеята за абсолютна държава се свързва с тенденции на 
деперсонализирана централизация, на абсолютна „социализация“ на всяка дейност, на 
нетолерантност в лицето на всяка традиционна концепция за каста и аристокрация: дотолкова, че 
в областта на фашизма някои са стигнали дотам, че смятат за възможно помирението на тази 
концепция за държавата не само с марксизма, но и със съветизма. 
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да бъде Традиция във виден и положителен смисъл) с цел, която 

оцелява по инерция, с празната форма на имперска или национална 
организация без нищо, което все още може да я оправдае, с център на монархия, 
чийто трон е празен - това обсебващо оцеляване, 

която след това е станала автономна и реагира срещу това, от което е 

нее нищо друго освен сянка, с това твърдение, че няма индивид 

го управляват и че той остава върховната реалност: с тази дегенерация 

съвпада генезисът на идеята за „Абсолютна държава“, за „Нация“ и за 

цялата аналогична реторика от последно време. 

Това суеверие, политическата ерес, произлизаща от Хегел, доведе 
то върху върховете на една философска система. Трябва решително да се отървем 
себе си от това и това е всеки рефлекс, за да се върнем към скандинавско-ар-янската 
визия за свободни и живи същества, които не знаят за гласа на 
изравнени множества, които събарят и се подиграват с тези глинени идоли на 
съвременните идеологии и се организират свободно, на единствената възможна 
основа на нередуцируеми различия, които се определят в естествената и динамична 
връзка на тяхната интензивност. Мъже, водачи на мъже и мъже, 
слуги на хората, като чисти сили, а не хора, превърнати в сенки от сянка- 
овс. 

Срещу колективистичната, централизираща и хомогенизираща концепция за 
Държава и нация, ние настояваме следователно за плуралистичното, индивидуалистичното, 
и реалистична концепция като основа за възстановяване, в йерархичен, мъжествен, 
и пълен антидемократичен смисъл. 


Не забравяйте, че „нацията“ е модерно изобретение - френско изобретение. 
Раждането на идеята за „нацията“ съвпада с падането на 
нашият феодален, аристократичен и имперски идеал. За първичните германци 
раси, "нацията" съвпада с цялата раса, командвана от 
свободни господари, свързани по кръвен път, обединени формация в един фронт, готови 
да се подчинят с гордост на дисциплината на войнски орден, 
където веднага със свитата си те стават „васали“ на дукса 
или Пегейдо - но винаги запазвайки своята независимост и своето чувство 
от себе си като диференцирани принципи, а не излъчвания на колектива. Същото 
може да се каже, повече или по-малко, за древната аристократична конституция на 
Рим. Същото, пиша! плутапав, и на арийците 
на Индия: те нямаха „нация“, познаваха само своята каста и, 
в тях кастата се изразява духовно като върховна и неприкосновена 
принцип на реди йерархия. Същото и за арийците от Ира: божественият огън - 
Пмагепо или Тагг - носен от тяхната раса, се събира в три огъня, 


които съответстват на артикулацията на трите висши касти - на 
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майстори на жертвоприношенията, воините и главите на семейства, но 
без никаква колективна и „обществена“ връзка. 

Принципът, характерен за образуванията на нордическите арийци 
народите е това чувство за индивидуализация, за антиколективизъм, което 
тогава съвпада с цивилизацията, с "формата" - противоположно на смисъла на 
промискуитет, характерен за южните общности и раси и 
на нисшата форма на обществото. 

Когато кралете на Запад се настроиха враждебно на феодалната аристокрация, когато 
те систематично се стремяха към централизация в смисъл 
на „нацията“ - и наистина Франция започна този процес по решителен начин 
- те започнаха да копаят собствените си гробове. Създадени „публични органи“. 
от кралете с абсолютно изравняване, елиминиране на привилегиите и диференцираните 
закони, характерни за всяка каста, установени от това, от което, неподкопавайки кралските 
особи, впоследствие би трябвало да приеме форма и да упражнява своята тирания, типична 
за „хората“, масата. Всеки абсолютист 
Държавата е антиаристократична държава. Всяка централизация проправя пътя към 
демагогия, а следователно и до падение от личното към колективното. 

Индивидуалност, диференциация, артикулация - установен ред 


единствено от индивиди и чрез ясни, чисти и мъжествени взаимоотношения между 
индивидите - това е нашият идеал. 


Национализъм: връщане към тотемизма. 


Свръхдържава като въплъщение на „абсолютния дух“: маска на идеята за Левиатан - 
преддверие на Съветите. 


Антиисторизъм 


Нека разгледаме демократичното отклонение във връзка с неговите историцистки 


прикрития. За нашата критика ще разгледаме идеологията на един италианец, Джузепе 
Мацини: тоест само като точка на връзка. Същото 
съображенията със сигурност биха могли да бъдат разширени и към други концепции, които 
имат същия дух и които днес не са никак редки. Но на Мацини 
идеологията е особено интересна с опита си да смесва различни теми, 
като не изключваме и самата римска идея. 
Демократичната воля за тази тенденция е създала „философия на 
история“, която предишните ни аргументи вече са достатъчни, за да подкопаят. То 
само „овеществява“, но дори теологизира „хората“: народът-същност става мистично тяло, 
в което същата божественост, изтеглена от 
небеса и след време социализиран, ще живее и ще се разкрие като в 


неговият тълкувател - според един прогресивен закон на развитието, който е 
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еволюцията на самото човечество чрез големи цикли, всеки от които преотразява 
идея или „откровение“ на божествения ум. 

Това е една жалка съвременна митология, която никой сериозен човек няма 
може да вярва повече и чийто семитско-протестантски характер е очевиден веднага. 
Повтаряме, че хората-същество, ако не е 
просто абстракция, е низша, ирационална и „демонична“ същност, която 
само по себе си, без доминиращото действие на висши същества, не би могло 
имат някаква връзка с божественото. Ние разглеждаме идеята, че божественото 
трябва да се разкрие на всеки еднакво в объркване или в елемента на 
масите, а не в тези, които сами са почти божествени натури, 
като перверзия. Тук се позоваваме на идеята на Доран-Олимп за превъзходството на 
„боговете“ над всичко, което става; ние считаме антиаристократичните митове на 
парвенютата, като идеята за „прогрес“ или „еволюцията на човечеството" като 
суеверно произлизане отдолу; считаме за 
фантазия на слаби души идеята за провиденциален или рационален план на 
историята, идеята, че всичко, което се случва, трябва да се разглежда като рационално 
и оправдано, и се наслагва върху реализацията на трансцендентна цел, която личното 
мнение на някой философ или друг 
заема място на. Като свободни същества, ние виждаме свободата в историята и оспорваме, 
по-специално, легитимността на идеята за „философия на историята“, тъй като тя 
изразява само прикрита форма на детерминизъм и неспособност да се види и оцени 
живата, индивидуална, уникална историческа реалност 
факти. Като аристократични духове ние се противопоставяме на съвременния мит за еволюцията 
и развитие с традиционния идеал за постоянство и традиционния мит за инволюцията, 
упадъкът, който беше единно даден като 
„посока на историята“, чрез доктрини като тази за „четирите епохи“, 
от Хезиод до персите, от халдейците до индианците, от 
египтяните към скандинавските концепции за Рагнарок. 

Какво, във всеки случай, изисква Мациновата философия на историята? Само 
едно нещо: да покаже, че това, което трябва да бъде, защото включва „целта“ на 
самия исторически прогрес и че „третият Рим“ 
трябва да поеме като своя пророческа мисия, е антиимперията, т.е 
идеал за единно човечество-реалност, реализиран чрез братството на 
равни народи, чрез безличния асоциационен дух в една антимонархическа 
федерация, враг на всяка йерархия отгоре, заблуждавайки се, че изразява суеверието 
за „Божията воля“ в митичния 
"волята на народа". Ако тази идеология бъде лишена от всичките си мистични аспекти 
и ние се съсредоточаваме върху него, хладно прониквайки надолу към скритото и 
непризнати импулси, които им дават живот, ние ще открием същото 


софизъм на демокрацията и анархията, със същите оптимистични илюзии 
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за рационалността на масите и на историята; ще намерим същото 

отчетлив, недвусмислен израз на това, което, като идеал на есс!е-<га, произтича от 
семитско-плебейския бунт срещу идеала на Рим; 

и следователно ще открием по същество духа на Реформацията, 

същият дух, от който произлиза съвременната организация: антиимперска, 
антиаристократична, антирелигиозна - защото свежда религията до просто 
социалност - и антикачествена, характерна за англосаксонското и американското 
общество. 

Идеалът на Мацини в действителност е идентичен с този по същество 
демократичен и лутерански продукт, предсказан от така наречената „Лига на 
нациите“. Всъщност като международна конфедерация, председателствана, а не от 
силата и индивидът, блестящата реалност на едно-единствено превъзходно същество 
- императорът на дантската универсално-гибелинска концепция, която 
„като се вземат предвид различните условия в света, трябва да има, в 
заповед за ръководене на различните и необходими длъжности, универсалната и 
неоспорима длъжност на пълно командване“ (Сопммо, ТУ, 4) - въпреки че от 
народ, или по-скоро от народа, от „човечеството“. Тъй като „избраните хора“ 
(избраните хора! - друго еврейско суеверие: ние не знаем 
„избрани народи“, но само народи, които са по-висши или които, 
чрез борба, правят себе си по-висши) биха имали уникалната, според Мацини, 
мисията да отхвърлят себе си и да налагат това ново 
евангелие: че всички народи са свободни и братя. Националистическата маззинска 
велелност, за да запази функция и конкретна мисия за всеки 
хората, изчезва пред твърдението, че тази мисия трябва след това да бъде решена 
без остатък в общия интерес на човечеството. Ако е така, вид 
на универсална конфедерация, която да бъде създадена на базата на система от 
антимонархически и антикатолически революции, е центърът на цялото политико- 
религиозно евангелие на Маз-зини. Виждаме как това евангелие, основно, 

е предшественик на различните съвременни антиаристократични, пацифистки и 
демократични тенденции до т. нар. „Паневропа“. 

Мацинианците също не се колебаят тайно да разберат истината 
Рим, в Рим като Рим, като нещо надминато от „прогреса“. Техен 
слепият еволюционистки априоризъм ги прави обект на доста плачевното суеверие, 
което свежда римското езичество до концепцията за 
чисто юридическа и материална реалност и прави ценностите на духа 
като прерогативи на християнството. „Мисията“ на езическия Рим, според 
за тях би се изчерпала в създаването на юридическо единство 
и материална империя, основана на сила; вторият Рим, католическият 
Вместо това Рим щеше да създаде духовна империя; и синтезът би бил третият Рим, 


който трябва да утвърди социалното 
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единство, установявайки бледото братство и федерализъм, които 
споменахме по-горе. Римското право би допринесло с фактора „свобода- 
свобода“ и би подготвило на материалния план равенство, което след това 
беше реализирано в духовното поле в християнството: щеше да бъде 
пророкувана нова ера, в която двата термина, свобода и равенство, ще 
бъдат обединени в синтез, произтичащ от концепцията за свързано човечество. 
Като безкомпромисни защитници на ценностите на езическата 
традиция, ние отхвърляме всички тези историцистки софими. Не, 
независимо дали някой го приема или не, Рим е бил едновременно 
материална и духовна реалност, завършен и блестящ идеал, който се 
бунтува срещу всеки опит да бъде деформиран в играта на някаква 
произволна прогресистка диалектика. Това беше силата на Австрия, 
възникнала „да управлява народите, да установи законите на мира, да 
пощади победените и да покори гордите“ (Вергилий, Енеида, М1, 852-854), 
и по едно време , това беше нещо свещено, културна формация, в която 
нямаше жест на живот, обществен или личен, по време на война или в 
мир, който да не е придружен от ритуал или символ - културна формация с 
мистериозен произход, която имаше свои собствени полубогове и 
божествени крале, арийският култ към огъня и победата, кулминацията в 
„рах ач-дизга е! ргойипаа“, в която почти физически се реализира 
универсално отражение на „аетегпйаз“, което беше признато с ужас в същата имперска функ! 
Не, новата азиатска вяра не беше "продължението" на Рим, тя 
деформира Рим - тя не се колебаеше често да идентифицира града на Цезар 
със звяра от еврейския Апокалипсис и блудницата на Вавилон. Рим не 
познаваше „равенството“, както го представяше съвременната тълпа. 
Аедиказ на римското право е аристократична концепция: тя отговаря само 
на класическата идея за справедливост, която беше подкопана от 
християнските концепции за милост, прошка, покаяние, благодат, 
състрадание и любов. Само изравняването на всяка земна стойност до 
идентична нестойност, в равенството на всички същества по отношение на 
„Бог“, по отношение на „първородния грях“ на еврейската вяра и по 
отношение на произвола на благодатта, произведено в Западът егалитарен 
принцип, който е бил напълно непознат за висшите форми на езическата 
цивилизация; ерес за тях, които дори на материалния план са били 
поддържани от йерархична организация, от военни отношения, от 
отношения на господство и робство и от превъзходството на елитите. 
Романът не се нуждае от семитски принос, за да може да разпознае 
своя универсален идеал и да го реализира. Каквото и величие да има, в 
следващите времена, принадлежи на него. Както вече казахме, величието 
на Рим, издигнал се от силите на скандинавските арийци, 
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създава последния, велик, универсален период на Запад, феодално-имперската 
цивилизация на Средновековието. Това, което иначе може би щеше да остане 
наследството на неясна палестинска секта, успя чрез нас, като Църква, да участва за 
момент в една универсална ценност. 

Но нашата универсалност не е мазинската универсалност: последната е само 
интернационализъм, само разгръщането на онази изравнителна, братска, 
социалистическа и демократична тенденция, която няма нищо римско, чиято свобода 
не е нашата свобода, чиято последна дума не е организмът но съвкупност, не 
универсалност, а колективност. 

А двата термина от псевдосинтезата на Мациниан, римството и социалността, 
представляват две несъвместими понятия. Между тях има избор, но няма компромис 
или композиция. 

Нека тълпата също да потърси своето оправдание в „посоката на историята“, 
която, с всичките си скъсани вериги, преля всички насипи и сега, в свят, който вече не 
познава нито императори, нито пастири, излага своите оправдания, отравяне на всеки 
кладенец, замърсяване на всички кръстопътища на науката, политиката, религията и 
културата с липсата на духовност. Тя иска само ритъмът на историята, на еволюцията 
да се ускори, да се превърне в пандемия, славната цел на нейния „прогрес“ - „слънцето 
на бъдещето" - да се приближи, защото в крайна сметка достига окончателното 


падение, - под който ще бъде мизерно заровен. 


Ние принадлежим към един различен свят, който остава неподвижен в 
съответствие със стабилността на обстоятелствата. Ние притежаваме истината, а не реториката. 
Ние притежаваме традиция; Рим за нас остава онзи неизменен, реализиран и 
свръхисторически символ, който казва на галилеяните: „Докато Рим съществува, не 
трябва да се страхуваме от конвулсиите на последната епоха - но ако Рим падне, 


човечеството ще бъде близо неговия край. 


Индивидът и човечеството 


Друга форма на оправдание, по-скоро еволюционистка, отколкото историцистка, 
която демократизмът може да приеме, може да бъде изведена от твърденията на 
херцог Г. Колона ди Чезаро. Тази форма има предимството, че може да бъде 
разглеждана сама по себе си, не само въз основа на хипотетична проверка ад изипл 
дер! „за използване на дофина, но като възможна концепция за света като цяло. 
Със сигурност е по-кохерентен и точно поради тази причина е много по-лесно да се 
забележи колко яростно приложението има тенденция да бъде преобръщано от това, 
което оживява ценностите на йерархичния идеал. 
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Според тази гледна точка се твърди, че има социалност, която далеч 
не представлява началната точка на идеалното развитие, а е неговата 
отправна точка. Такъв етап е сравним при някои примитивни народи, 
където изглежда, че индивидите нямат истинско съзнание за себе си като 
автономни същества, а живеят като части от неясно колективно същество, 
което е тяхното племе или техният народ. 


Ди Чезаро вижда напредък в преминаването отвъд този примитивен 
„социален“ етап: отвъд човечеството е необходимо хората да се утвърдят 
отново като отделни, самосъзнателни центрове. След това, в трети период, 
хората са призовани да възстановят универсалната връзка на човечеството, 
която тогава вече няма да бъде даденост, почти природа, в която 
индивидите са незабавно свързани помежду си, а вместо това ще бъде 
нещо, което самите хора ще творят: спонтанно, чрез свободен акт. 
Демократизмът би съответствал на тази трета фаза, доколкото би се 
насочил точно към идеала за социалност, основана на колекция от равни 
автономни и свободни същества. 

Основната точка на критика на такъв възглед е следната: да се 
определи точната разлика между тази социалност, която би била точката 
на пристигане, и другата, която би била само отправната точка на подобно 
развитие. 

Ди Чезаро присъединява концепцията за закон на прогресивната 
индивидуация към току-що изложения възглед, но това представя нещата 
в много по-различна светлина. Такъв закон означава, че по-ниските нива 
на реалността се разграничават от по-високите, чрез факта, че в първите, 
индивидът може да бъде разделен на части, които запазват същото 
качество (частите на минерал, например - и нещо подобно се случва при 
някои видове растения и при партеногенезата на низшите животни), 
докато при последните това вече не е възможно, тъй като индивидът е 
висша органична единица, която не може да бъде разделена без неговото 
унищожаване и без неговите части напълно губейки своето специфично 
и живо значение, качеството, което имаха в него. Природата би ни 
показала импулс на прогресивна индивидуация, която преминава от 
физическите минерални системи до върховната индивидуалност, дадена 
от несломимата простота, характерна за човешкото самосъзнание. 

Според ди Чезаро обаче е възможна по-нататъшна фаза от този 
процес, в която законът на прогресивната индивидуация има тенденция 
да надхвърли човешкия индивид в по-широка форма на асоциация, която 
би била социалният индивид, социалното и духовно единство на 
човещина. Единство, което следователно ще бъде разграничено от тази друга точка на 
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напускане, типично за примитивната социалност, тъй като е кулминацията на 
процес на индивидуация. 

Във всичко това има достатъчно, за да преобърне демократичната позиция. 
От какво всъщност се състои индивидуалното битие? Вече беше казано: 
състоянието на простата съвкупност от отделими части (най-грубата форма на 
минерална индивидуация) завършва и възниква по-висш принцип, който отново 
се налага над тях; подчинява ги на себе си и ги кара да се подчиняват на 
определен закон. И колкото по-съвършено е подчинението и господството на 
този висш принцип, толкова по-висока е индивидуацията. И тогава: точно както 
виждаме, че единството на химичните съединения е контрол върху различни 
елементи и чисто физически сили (по-ниско ниво), а растителното единство е 
контрол върху различни единства и химически закони от по-висш закон, който ги 
надхвърля, и така - по същия начин, допускайки развитието, което споменахме 
по-горе, отвъд отделния индивид, в единството на "социалния индивид", ние ще 
трябва да възнамеряваме контрол над отделните индивиди - не демократичното 
единство на представителството на многото , а по-скоро имперското единство на 
владетеля на всичко, Империята , което съответства на превъзходството, което 
неопровержимо блести в живота на душата, господар на себе си и на тялото. 


Дори да приемем закона за прогресивната индивидуация, ние откриваме, 
че ако трябва да има разлика между отправната точка и точката на пристигане на 
процеса, ако този процес трябва да бъде нещо повече от огромен сисшиз мтозивз, 
разликата може се състоят само в това: че в началото всеки „аз“ сам по себе си е 
бил нищо и е идентичен с всички останали, като вид среда , в която циркулира 
колективният живот на общността; но в крайна сметка, след като се създават все 
по-големи и по-големи дистанции между „Аз“ и „Аз“, разграничавайки по-високите 
нива от по-ниските нива на самосъзнание и човешка сила и създавайки по този 
начин йерархия, тези, които вече не могат да бъдат наречено човечество, но 
Господари на човечеството, ще възникнат. 


Това е единственият начин да се разбере кохерентно законът или, по-добре 
казано, волята за прогресивна индивидуация по отношение на възможното 
развитие отвъд формата, типична за нормалното човешко съзнание; и нека 
добавим, че идеята за „Господаря на човечеството“ в никакъв случай не е 
измислена от нас: тя съответства точно на изконната арийска концепция за 
сакгамаг! | Господаря на света, която, в символични термини на саги и митове, е 
постоянно свързан с реални или легендарни фигури на велики владетели, от 
Александър Велики до крал Артур и император Фридрих П. 
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От едностранна гледна точка това може би има определена 
оцветяване на аномалия, почти като в идеята за една част от тялото 
поемайки правото да подчини на себе си всички останали части. Но 
това оцветяване напълно изчезва, след като човек не вярва в продължаването 
отнасяйте този, който като владетел на хората вече не би бил човек, а същество от по- 
високо ниво, като „човек“ - дори ако външно той поддържа, 
повече или по-малко, обикновен човешки външен вид - чрез факта, че 
йерархията, чиито членове в този момент са съзнания, е нематериална и не може да 
бъде разграничена от никакви физически видими характеристики. Като 
така владетелят вече няма да бъде сравняван, например, с ръка 
което иска да стане господар на цялото тяло, но по-скоро трябва да бъде сравнено с 
органичното единство на тялото, което във висша 
безтелесен синтез, включва ръката и всичко останало. 

Точно както можем да си представим, че обединяващата и организираща функция 
от природата, на която съответства минерално съединение, се трансформира 
и преминава (в идеалния, а не в историческия смисъл) в своя по-висок потенциал, в 
който елементите и минералните закони стават средствата, подчинени на растителния 
индивид, а синът - аналогично, можем да мислим за 
преход от силата, която управлява този пакет от същества и елементи, които съставляват 
личността на обикновения човек, към по-висш 


власт, в която елементите, които трябва да доминират съгл 
същото отношение са законите и волите на индивидуалното съзнание на хората или 


на расите. 


С това имайте предвид, че не искаме да премахнем „човек“, това 
е това съзнание за свобода, индивидуалност и автономия на индивидите, придобито 
срещу примитивната, неясна, медиумистична социалност. А 
истинският крал никога не желае сенки, кукли и автомати като поданици, 
а по-скоро той желае личности, воини, живи и силни същества; 
и всъщност неговата гордост би била да се чувства като Цар на царете. 

От друга страна, ние вече казахме, ние сме непримирими 
утвърждаващи необходимостта от йерархия, ние поддържаме, че тази йерархия 
трябва да се изгражда динамично и свободно, чрез естествени взаимоотношения на 
индивидуална интензивност. Примитивните аристокрации са се формирали така - дори 
където свръхестествен принцип ги наложи директно - не чрез 
избиране и признание отдолу, а чрез прякото самоутвърждаване на 
индивиди, способни на известна степен на съпротива, на отговорност, на героичен, 
щедър, пълноценен и опасен живот, на който другите не са способни. Това е 
„изпитанието с огън“: което тероризира и сломява някои, прави 
онези, които му се съпротивляват Лидери, към които масите естествено и свободно 


подчиняват се и се подчиняват - докато не се появят други, още по-силни 
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чието право и достойнство първи ще признаят бившите лидери, без 
негодувание или завист, но лоялно, войнствено. В никоя друга концепция, 
освен в тази, ценността на индивида не е по-добре запазена. Вместо това в 
демократичното решение то има тенденция да изчезне чрез появата на една 
безлична реалност, която изравнява всички индивиди под един и същи закон, 
който нее идентифициран в никого и не е оправдан в никого, и служи като 
реципрочна подкрепа, като реципрочна защита и като взаимно робство на 
същества, всяко от които е недостатъчно само по себе си. 


Ирационал ността на равенството 


Връщайки се към казаното в началото на тази глава: зад „хората“, за 
които говорят демократите, ние съответно откриваме „многото“ - които се 
разбират по егалитарен начин (и туке разликата ), доколкото се твърди, че 
разпознаването на лидерите им става не по качество, а по количество (колкото 
по-голям брой, толкова по-голямата част от избирателната система). Но 
количеството може да бъде критерий само при предпоставката за равенство 
на всички индивиди, което изравнява стойността на всеки техен глас. 


Сега „безсмъртният принцип“ на равенството може да бъде най- 
съмнителен. Неравенството на хората е нещо твърде очевидно, за да се хабят 
думи за него: достатъчно е само да си отвориш очите. Но нашите противници, 
които ще признаят това, ще го превърнат в принципен въпрос и ще кажат: 
хората може и да са неравни, но те са такива де Тасо, а не де |иге; те са неравни, 
но не трябва да бъдат. Неравенството е несправедливо и не да го вземеш 
предвид, а вместо това да се стремиш да го надхвърлиш, е именно 
достойнството и превъзходството на демократичния идеал. 

Въпреки това, това са само думи: фактът остава, че концепцията за 
„много" е логически противоречива с концепцията за „равни много”. 


На първо място, това е принципът на Лайбниц за идентичността на 
неразличимите, който се изразява по следния начин: същество, което е 
абсолютно идентично на друго, би било едно и също нещо като него. Кант се 
опитва да опровергае това, като се позовава на пространството, в което може 
да има равни, но различни неща: но, дори да се отклони от непоследователността 
на прехвърлянето към духовната основа и наблюдението, характерно само за 
физическия свят, съвременната представа за пространството опровергава 
възражението, тъй като за нея всяка точка включва приписването на различна 
стойност, използвана в четириизмерната континуална функция на Минковски. 
Следователно в концепцията за „много“ тяхното основно разнообразие е имплицитно: равен 
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„много“, абсолютно равно, не би било много, а едно. Да очакваме 
равенството на многото е противоречие в термините. 

На второ място е принципът на достатъчно основание, 
което се изразява по следния начин: за всичко трябва да има някаква причина да бъде 
едно нещо, а не нещо друго. Сега абсолютно същество 
равно на друго би липсвало „достатъчно основание“: това би било дублиране 
напълно лишен от значение. 

И от двете точки идеята, че „многото“ не само 
са неравни, но трябва да е така и това неравенство е вярно само де Тасто 
защото е вярно де юре, че е истинско само защото е необходимо, се обръща 
да бъдат рационално обосновани. 

Но да се постулира неравенството означава надхвърляне на количеството, това означава 
преминаване в качество; и така е, че възможността и необходимостта, 
йерархията е оправдана; това е, че критерият за "мнозинството" е доказан 
абсурдно и че всеки закон и всеки морал, които изхождат от егалитарни презумпции, са 
неестествени и крайни. 

Повтаряме, че висшестоящият е този, който трябва да оправдае низшестоящия и 
а не обратното. Точно както природата на грешката не е да познава себе си като грешка, 
като има предвид, че природата на истината е да се позиционира като съзнание за истина, 
като в същото време познава грешката като грешка - така естеството на това, което е 
по-висш е да се позиционира директно като по-висш от по-низшия, което е 
направени напълно по-низши от самопоставянето на висшестоящия. Превъзходството 
не трябва да се подлага на никаква санкция или признание, но трябва да бъде 
основано само на прякото осъзнаване на превъзходството на тези, които са по-висши и 
доказват себе си като по-висши с всеки тест. 

Поради тази причина така нареченият критерий за „полезно“ не може да предложи 
всякаква подкрепа. Всъщност би трябвало да започнем с въпроса какво е полезно в 
отношение към какво и към кого. Например съществува граница за насилие 
дори в демократичния режим - насилие, свойствено на конституираната власт, което 
изисква данъчен орган, граждански и наказателни закони и т.н. 
насилието не се нарича такова, защото се смята за удобно да бъде полезно за най-голям 
брой. Но кой го определя и обосновава като полезен, и 
по този начин определят известните граници между „законност“ и „нелегалност“? Вече 
показахме, че в рационален ред на нещата не може 
да бъде масата, поради неспособността и непълноценността на нейната сила за 
разграничаване. Въпреки това, ако човек не възнамерява да измести центъра на 
равенството, всичко ще се превърне в най-лошата тирания: тази упражнявана 


от многобройните върху малцината качествено превъзхождащи, които са над- 
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завладян неумолимо от механизма, установен от закона, на детерминизмите 
на низшия живот и организираното „общество“, точно както се случва в 
съвременния Запад. 

Но самото „полезно“ е нещо много по-малко абсолютно, отколкото 
мнозина биха искали да вярват, по отношение на същата маса. Поради 
ирационалния характер на психологията на масите, това, което мнозинството 
прави, много рядко е било чисто и просто „полезно“ и още по-рядко 
автономната воля на мнозинството; вместо това, безкрайно по-често, това е 
силата, притегателната сила на определени личности, чиято сила най-много 
последователи е само следствие и ехо. 

Властните индивиди са знаели как да влачат тълпите, където искат, хвърляйки 
в морето всички посредствени, буржоазни, прецизно изчислени стандарти за 
„полезност“, пригодност и общо благосъстояние. Историята ни показва това 
навсякъде: запалени от ентусиазъм за човек, символ или идея, милиони 
същества са преодолели бариерите на разумната нормалност и са се жертвали, 
жертвали или унищожавали. 

Демократизмът знае това и поради тази причина, бавно, неусетно, 
разширявайки се в цяла Европа, той се стреми да унищожи расата на лидерите, 
ръководните духове, магьосниците и да създаде такова изравняване, че 
всичко да бъде сведено до автономия характеристика на частите на 
икономическия механизъм, оставени на себе си. И играта успява ужасяващо 
напоследък. Болшевизираната Русия и демократичната и механизирана 
Америка се противопоставят като два символа, като два полюса на една и 
съща опасност. 

Но тази воля за израждане, тази тъмнина, върху която западната 
„цивилизация" търпи корабокрушение, ни заварва срещу нея. Ние, отново 
следвайки Ницше, вдигаме тревога и обаждаме. Нека нашите нации се 
противопоставят на "не преминавайте отвъд тази точка!" към болшевишко- 
американската вълна. Но не с думи, заплахи и празни прокламации, а 
тихомълком, изолирайки се и създавайки аристокрация, елит, който твърдо 
поддържа, в живата реалност на висши индивиди, ценностите на нашата 
традиция. 


След това всичко останало ще дойде като естествено следствие. 


От клана до империята. Нашата доктрина за расата 


Споменахме, докато разглеждахме идеите на херцог ди Чезаро, 
„социалната“ форма, характерна за първобитните общности. Мимоходом 
засегнахме и една връзка - която може да изглежда парадоксална за мнозина 
- между тотемизма и национализма. Необходимо е да се изясни тази точка, 
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като поставя проблема за отношението между понятието клан и понятието 
империя, между понятието раса и понятието цивилизация във висш смисъл. 


Срещу някои абстрактни и рационалистични форми на универсализъм, да 
се признае правото на кръвта, да се изискват истини и ценности, които отново 
да станат онова жизнено изражение на самия ни живот и които следователно са 
свързани с кръв и раса, вместо да бъдат слаби обобщения" валиден за всички“: 
това определено е оправдано искане. Но в този аспект расовата теория е общо 
въведение, което трябва да бъде допълнително идентифицирано. 


Не трябва да забравяме, че да се говори за кръв в случая на човек не е 
същото нещо като да се говори за нея в случай на животно. Ако под кръв 
разбираме биологичната наследственост на една раса, то при животното расата 
е всичко, докато при човека тя е само част. Грешката на някои расови фанатици, 
които смятат, че повторното интегриране на една раса в нейното етническо 
единство означава 1р5о Тасо прераждането на един народ, се крие точно тук: те 
гледат на човека така, сякаш може да се разглежда като кон, котка или кучета, от "чиста порода". 
Запазването или възстановяването на чистотата на расата, в най-тесния смисъл, 
може да бъде всичко в едно животно, но не и в човека - в човека от висш тип: 
дори за човека това може да представлява условие, което може да бъде 
необходимо при определени аспекти, не е достатъчно във всеки случай, тъй 
като расовият фактор не е единственият, който определя човека. 

За да се стигне до по-високо ниво и да се отхвърли обвинението в 
биологичен материализъм, все още не е достатъчно да се припише на всяка 
раса мистична душа, нейният характерен „дух“. Всъщност ние вече намираме 
това, и то по по-смислен начин, в примитивните форми на тотемичното общество. 
Както беше посочено, в тези форми на обществото тотемът е мистичната душа 
на групата, клана или расата: отделните членове не се чувстват, в кръвта и 
живота си, като нещо друго освен въплъщение. нации от тази колективна 
духовна сила и не притежаващи в себе си почти никаква следа от личност. 


Ако тотемичната сила остане на това дифузно и безлично ниво, така да се 
каже, и ако, следователно, няма нито лидери, нито поданици, а отделните 
членове на групата не са нищо повече от „поставени заедно“ (соп-роз5!) - тогава 
се намираме на най-ниското ниво на човешкото общество, на нивото, което 
граничи с подчовека, тоест животинското царство: нещо, което се потвърждава 
от факта, че тотемите - мистичните души на клана - често се разглеждат като в 
същото време като "духовете" на определени животински видове. Освен това е 
интересно, че дори като 
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тотемите представляват мъжки фигури, съставът на тези общества отразява 
преди всичко телуро-матриархалния тип, характерен за неарийските и 
особено за южните раси. Комунистическият принцип играе тук решаваща 
роля. Този тип съответства духовно на „пътя на бащата“ - рИг-уапа - за който 
говорят индийските традиции, наричан още земен път или път на майката, 
според който индивидите се разтварят напълно след смъртта в 
първоначалните запаси, в силите на расата и кръвта на предците, с които 
почива само истинското съществуване. Но, срещу този път, има слънчевият 
път или пътят на боговете - дева-яна - също, наречен Северен път (докато 
първият път, пътят на тотема, се нарича пътят на Юга); път, който можем да 
наречем и олимпийски, изминат от онези, които се правят на безсмъртни, 
които стават богове, които „излизат, за да не се върнат“. 


Този контраст представлява ключът към нашия проблем. Една 
цивилизация, в истинския и по-висш смисъл 0 по отношение както на 
индивидите, така и на народите - възниква само там, където тотемичното 
ниво е надминато и където расовият елемент, разбиран също мистично, не е 
последна инстанция; където отвъд кръвта се проявява сила от по-висш, 
метабиологичен, духовен и „слънчев“ тип, която не води извън живота, а 
определя живота, трансформирайки го, пречиствайки го, придавайки му 
форма, която първоначално е направил няма, освобождавайки го изцяло от 
всяка смес с животинския живот и отваряйки различните пътища за реализация на различните тип 
Когато това се случи, етническата традиция не се унищожава: тя остава 
изключително база, която притежава духовна традиция като неделима 
проверка - и тук, в реда на връзката между биологичния фактор и духовния 
фактор, това е последното, което трябва да се използва като подкрепа за 
първото, а не обратното. 

Казахме, че това е валидно както за индивидите, така и за хората. Що 
се отнася до първата точка, социологията ни показва, още в примитивните 
форми на обществото, честото самообединяване на групи, характеризиращи 
се с посвещение, които се подчиняват на свой собствен закон и се радват на 
по-висок авторитет; и най-забележимата характеристика на тези групи е 
тяхната чисто мъжка природа, принципът на изключване на жените. Но дори 
сред великите традиционни народи ситуацията не е различна: от Китай до 
Гърция, от Рим до първичните скандинавски групи, след това до ацтеките и 
инките, благородството не се характеризира с простия факт да имаш предци, 
ас фактът, че предците на благородниците са били божествени, за разлика от 
тези на плебеите, и на които те могат да останат верни, също и чрез целостта 
на кръвта (в кастовата система принципът на наследствеността е валиден не 
само за висшите касти, но 
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дори и за по-ниските). Благородниците произхождат от „полубогове“, т.е 
да кажем, от същества, които действително са следвали трансцендентна форма на 
живот, образувайки произхода на традиция във висш смисъл, предаваща на 
тяхното потекло е кръв, станала божествена, а заедно с нея и обреди, тоест 
определени операции, чиято тайна е пазила всяка благородна фамилия, която 
позволиха на техните потомци да продължат формата на духовно завоевание 
докъдето е достигнал преди това и да го води постепенно от виртуалното към 
действителното. 

По този начин, от традиционна гледна точка, липсата на предци разграничава 
плебеите от патрициите по-малко от липсата на обреди. в 
Арийските Йерархии, една-единствена характеристика разграничава висшите 
касти от низшето: прераждане. Арията , за разлика от шудра ( 
този, който служи), беше дмЦа, новороденият. Твърдението на Ма-навадхармашастра 
(П, 172), че самият брахман , ако изостави посвещаването, вече няма да бъде 
разграничен от този, който служи, 
шудра, е показателно. Аналогично, какво характеризира трите висши 
кастите на иранците е, че всяка от тях съответства на определен небесен „огън“. 
Скандинавските благородници са били благородници, защото в техните 
кръв, те носеха кръвта на Асен, на "небесните" сили в непрекъсната борба с 
елементарните същества. Благородството на големите средновековни рицарски 
ордени - сред които най-значимите са 
Тамплиери - също беше свързан с посвещението. Едно от най-слабите места в 
концепцията на Ницше е именно този биологичен натурализъм, който в 
повечето случаи омаловажава и секуларизира своята аристократична идея, носеща я 
до нивото на „русия звяр“. 

Това би бил основният въпрос. Преминавайки от касти към раси, ние 
следователно трябва да се каже, че истинската разлика между раса и раса 
не е нещо натуралистично и идеологически обусловено, а именно нещо много по- 
дълбоко, което съществува сред расите, съхраняващи в дълбочината на кръвта си 
и наследството и присъствието на 
принцип, който надхвърля кръвта, инокулиран от действията на доминиращите и 
„слънчевите“ елити; и другите раси, които нямат нищо от това, 
и в който нещо безразборно и обвързано за силите на 
земята, на животинството и на биологично-колективната наследственост, преобладава. Между 
тези раси, тотемизмът доминира и няма истинска разлика 
нито истинска личност; богослужението е разрешено в екстатично-пантеистична 
носталгия или най-много в „религиозност“ в лунен и комунистически смисъл. 


За нас няма друга разлика между благородните раси на 
Север и расите на Юга: и повече от разлика между 
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състезание и супер състезание. Колкото и скандално да изглежда това за днешния 
профан и плебейски манталитет, ние решително се придържаме към божествения 
характер - в буквалния смисъл на думата - който някои раси 

може да има в сравнение с други, при които не се предава наследствеността на над- 
прабиологичен и, можем да кажем, надчовешки фактор 

с кръвта. 

Така ни се струва, че в доктрината на граф дьо Гобино има искрица истина, но 
не повече. Упадъкът на качествата и факторите 
които съставляват величието на една раса, не е - каза тя - ефектът от 
смесването на тази раса с други, нито ефекта от нейните етнически, биологични и 
демографски упадък: вместо това истината е, че една раса се разпада, когато е 
духът се разпада, когато онова вътрешно напрежение, на което дължеше първоначалната си форма 
и неговия духовен тип, се проваля. Тогава една раса мутира или се поврежда, защото 
повредена е в най-скрития си корен; тогава губи тази невидима, неукротима и 
трансформираща добродетел, при която контактът, други раси, далеч от 
замърсявайки го, приемат малко по малко формата на своята цивилизация и 
са теглени от него като от по-голямо течение. 

Това е причината, поради която връщането към състезанието не може да означава за нас просто а 
връщане към кръвта - особено в тези крепускулни предмети, в които са настъпили 
почти непоправими смесвания. Това трябва да доведе до връщане към 
дух на раса, не в тотемичен смисъл, а в аристократичен смисъл, това 


тоест във връзка с първоначалното семе на нашата „форма“, на нашата цивилизация. 


Така че, ако потвърдим връщането към расата и връщането към традицията, 
идеята за Лидера е в центъра на тази идея. В своята слънчева индивидуалност 
Лидерите представляват за нас конкретния и активен израз на 
духът като раса и на расата като дух; те са реанимации на същото 
формираща първична идея, спяща в дълбините на кръвта като основите на 
„формата“, победила над хаоса и животинското, и носена, съзнателно или не, в 
потенция или в действие, от всички не-изродени членове 
на група. Лидерите установяват това вътрешно напрежение; те събуждат отново 
„божествени“ елементи на трансформирана кръв. Оттук и магията на една власт, в 
която няма нищо насилствено и тиранично, а по-скоро нещо царствено; магията на 
едно действие „чрез присъствие“, на едно неукротимо 
действие-без-действие" - според израза на Далечния изток 
(уей ууей). Ето го пътят към прераждането. Многобройните сили наа 
линия, които фатално вървят към влошаване и разпадане, когато са лишени от тази 
вътрешна опора и изоставени на 
съвкупността от материални, етнически и дори политически условия в 


тесен смисъл, след това отново намерете стабилна и жива точка на единство и 
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участват в по-висша реалност: по същия начин като животинско тяло, ако 
силата на душата е влята в него. 

Всяка защита на раса и кръв, която пропуска този по-висш аспект 
на внимание и чрез символите на „нацията“, „народа“, 
или „колективното“, предизвиква по някакъв начин сместа, чистия закон на кръвта 
и почва, не означава нищо друго освен връщане към тотемизма и склонност 
да изпаднат обратно в социалните форми, характерни за долното човечество. 
По принцип копнежът на социалистическата, демократичната и комунистическата 
идеология не води до друго условие - феноменът на Съветите илюстрира точно 
ефекта на тази идеология, която, следвайки евреин 
(Маркс), възраждайки стария, варварски, славянски колективизъм и довеждайки го до 
нова, рационализирана форма, създаде зловеща почва за размножаване на зараза 
за отпадъците на традиционна Европа. 

Далеч не е посока към бъдещето, всичко това е - от 
идеална гледна точка - нищо друго освен посока към миналото, към 
това, което е било надминато по време на формирането на всяка истинска 
традиционна цивилизация и всяка империя. Чрез „социалистическия“ и демократично- 
националистически идеал все още може да бъде обграден с ореол, фактът все още 
остава, че - пшай5 пшгапЯв - то намира своето съвършено отражение в социалните 
форми от по-нисък, антиарийски и антинордически тип; и ако потоците, които се 
стремят към тези идеали, изискват подчинение на индивида и на всяка по-висша 
духовна възможност на закона на кръвта и 
почва, те основно преподават "морал", който не се различава от какво 
една животинска порода, ако се осъзнае, може да поиска за себе си. 

Противно на нашата истина - нека повторим още веднъж - подобно 
тенденциите изразяват посоката на инволюция и абдикация над 
срещу постижение. Това е, което се събужда в моменти на изтощение и слабост, 
моменти, в които хаосът, скрит в космоса, се увеличава; това е феномен, който се 
появява, когато една епоха е не 
по-дълго в състояние да произвежда висши същества, в които цялото напрежение и 


традицията на висшата раса е разположена, концентрирана и освободена в 
трансцендентни и слънчеви форми. 


Аристократичната идея за традиция на лидерите - не демократичната 


или „националистическа“ идея, която зависи от обикновената кръвна общност, 
почвата и раждането - трябва да бъде основата и оста на всяко учение за 


раса правилно разбрана - на нашето възстановяване. 
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Корените 


на европейското зло 


Казахме, че съвременният свят е достигнал момент, в който 
Безполезно е да се заблуждаваме относно ефикасността на която и да е реакция 
произхождащ от дълбока духовна промяна. Можем да се освободим само сами 
от злото, което ни разяжда чрез пълно отрицание, чрез духовен импулс, който 
наистина ни превръща в нови същества, отваряйки отново за нас възможността да 
схванем един нов свят, да вдъхнем нова свобода: дори ако 
всичко, с което западът напразно се гордее, също трябва да рухне. 

Със съзнанието, че нашият свят е свят на руини, ние трябва да настояваме 
отново към тези ценности, които ни позволяват да разпознаем недвусмислено 
причината за такава разруха. 

Първият корен на европейския упадък е „социализмът“, антийерархията. 


Основните форми, които са се развили от този корен са: 
Регресията на кастите. 
Развитието на науките и позитивната философия. 
Технология и илюзията за механична сила. 


Новият романтичен и активистки мит. 


Това са четирите основни корена на европейския упадък, които ние 
сега ще разгледаме един по един и след това ще ги противопоставим с нашите 
йерархични ценности. 

По този начин ние ще покажем основните характеристики на една друга визия 
за света и живота, която трябва да има стойност за нас като тайна. 
сила и като душата на нашата битка. 
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Регресията на кастите. Злато и труд 


Вече споменахме факта, че ако можем да формулираме закон ва 
много общ начин, който ни дава „посоката на историята“ за съвременността 
пъти, не бихме могли да говорим за прогрес, но, ако не друго, за инволюция. 

В това отношение има един процес, който се налага на всички по най-обективния и 
очевиден начин: процесът 
на регресията на кастите. Като „посока на историята“ от праисторическата епоха, ние 
виждаме точно прогресивния упадък от едно към 
друга от четирите големи касти - "слънчевата" (кралска-свещена) каста, войнственото 
благородство, буржоазията (търговците) и крепостните - в които, в 
традиционните цивилизации, и особено в арийската индийска, качествената 
диференциация на човешките възможности намери своето отражение. 

На първо място, всъщност сме свидетели на залеза на кралската епоха 
божественост. Лидерите, които са „божествени“ същества, които се обединяват напълно 
самите две сили, кралската и папската власт, принадлежат към далечно, почти митично 
минало. Това първо падане се случи през 
прогресивно влошаване на северно-арийската сила, създател на 
цивилизация. В германския идеал на Свещената Римска империя ние наскоро 
разпозна последното ехо от тази традиция, от това „слънчево“ ниво. 

След като този връх премине, властта преминава към следващото по-ниско ниво: Ше 
каста на воините. Става дума за монарси, които сега са просто военни 
лидери, господари на светската справедливост, абсолютни политически суверени. 
Формулата на „божественото право“ понякога съществува, но като просто липсваща памет 
съдържание. Зад институциите, които само формално запазиха чертите 
на древната аристократично-свещена конституция често е имало само 
суверени от този тип, останали в древността. След падането на универсалното 


средновековно единство, това явление се проявява по окончателен и решителен начин. 


Второто падение: аристокрацията запада, рицарството е угаснало, 
големите европейски монархии са „национализирани“ и изпадат в упадък. 
Чрез революции и „конституции“, когато не са просто заместени от режими от различен 
тип (република, федерация), те са 
трансформира в гореспоменатото празно оцеляване, подчинено на 
"волята" на "нацията". В парламентарни, републикански или национални демокрации 
установяването на капиталистически олигархии предава фаталния преход 
на авторитет и сила от втория до съвременния еквивалент на 
трета каста: от воина до търговеца. На мястото на мъжествените принципи на лоялност и 


чест, доктрината за „обществения договор“ сега 
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надделява. Социалната връзка сега е утилитарна и икономическа: тя е договор, 


основан на удобството и интереса на индивидите. в 
по този начин връзката по необходимост преминава от лично към нелично. 
Златото действа като посредник и тези, които го владеят 
от него и знаят как да го умножат (капитализъм, индустриализъм) също виртуално 
достигат до поемането на властта. Аристокрацията отстъпва място на плутокрацията 
воин на банкера, евреина и индустриалеца. Търговията с пари 
и интересът, който преди е бил ограничен в гетото, става слава и връх на най- 
новата епоха. Скритата сила на социализма, на антийерархията, 
започва да разкрива силата си видимо в този момент. 

Кризата на буржоазното общество, пролетарският бунт срещу капитализма, 
манифестът на "Третия интернационал" и корел. 
бавното издигане и организиране на групите и на масите в чисто колективни и 
механизирани форми - в контекста на една нова "цивилизация на труда" - ни 
показват третото падение, през което властта преминава към 
последната от традиционните касти, тази на робския работник и масовия човек, с 
последващото намаляване на всеки хоризонт и стойност до 
ниво на материя и число. 

Ако свръхчовешката духовност и „слава“ характеризират „слънчевия“ период; 
героизъм, лоялност и чест, тези на воините; и злато, това 
на търговци и евреи; така че идването на робите трябва да съответства точно на 
възвисяването на принципа на робите: трудът се издига 
към религия. И омразата на роба започва да провъзгласява садистично: 
"Който не работи, той не яде" и неговата идиотия, самопрославяща се, 
образува свещен тамян от емисиите на човешка пот: „Работата облагородява 
човека“, „Работата е величие“, „Работата е етично задължение“. Така гробно- 
хралният камък покрива трупа на човека и цикълът на инволюция изглежда 
да бъде окончателно завършен. 

Никой друг идеал не предлага бъдещето на жреците на „Прогреса“. За 
момент продължава борбата между евреина, всемогъщия господар на 
златото и бунтът на роба; и тази "цивилизация", с която нашите съвременници 
толкова се гордеят, виси над чудовищен механизъм 


движени от грубите и безлични сили на златото, капитала и машината. 


Връзките на зависимостта далеч не се разхлабиха, а се затегнаха 
отново. Но редом със сила вече няма власт, редом с подчинение, вече няма 
признание, редом с ранг, вече няма превъзходство. Те 
господарят вече не е такъв, защото е господар, а защото е този 


който има повече пари, защото той етози, въпреки че го прави 
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изобщо не вижда отвъд малкия хоризонт на обикновения човешки живот, доминира 
върху материалните условия на живот; чрез които дори е възможно той да покорява 
или да потиска тези, чиято широта на мисълта е 

неизмеримо по-мощен от неговия: възможността за най-много 

презряна измама и най-ужасно робство. Силата и връзката на 

зависимостта обезличена и механизирана, са се превърнали в капитал и 

машина. Така че не е парадокс: само за днес можем да говорим сериозно 

истинско робство, ако можем да говорим за него само в западната икономическа и 
механична организация, по посока на брутализацията, от която „свободни 

Америка ни дава най-добрия пример. 

Може би след кратък цикъл от поколения, надлежно и научно 
възпитани по стандартите на „социално обслужване“, чувството за индивидуалност 
ще бъдат напълно премахнати, а с това и последните остатъци от съзнание, 
необходимо, за да осъзнаят най-малкото, че са роби. Може би какво 
ще остане това състояние на обновена невинност, което ще се различава 
от митичния Едем чрез факта, че в него ще царува „Трудът“ като универсална и 
единствена цел на съществуването, за което Кирилов говори в „Бесните“ на Дос- 
тоевски : това е идеалът на Съветите. 

Зависимост без лидери, организация, безразлична към 
всяко качествено изискване - този "социален" идеал, безличен, груб 
силата, съставена от просто количество и пари, го създава. 

Казахме: без повече лидери. Нека не се заблуждаваме от това наистина. Нека 
повторим, че расата на Учителите, ако вече не е изчезнала, е близо до това; и всички 
продължават в кресчендо на 
изравняване, бързане към живот, който е по-материален и безличен. Тпе 
така наречените „висши“ или „управляващи“ класи днес са такива само по ирония на съдбата: 
великите лидери на световната финансова организация - като техници, индустриалци, 
функционери и така нататък - не представляват нищо повече 
отколкото онези освободени, на които господарите някога са делегирали контрола над 
роби и управление на техните блага. Същото иго ги подчинява 
на огромната, сляпа, автоматизирана тълпа от работници и служители, и 
над него, нито роби, нито освободени, надзираващи роби, имащи такива 
отдих - и над тях: никой - това е ужасната истина за "цивилизованите". 
мъже! 

И вътрешно колко е по-тесен, по-зависим и по-беден 
денят на майсторите на златото и машините, без прекъсване, трескав, наситен с 
отговорности, отколкото денят на скромния занаятчия, така че по същия начин е 
денят на "висшите" класи, за които златото служи само за -умножават болезнено 
жаждата си за „разсейване“, лукс, чувствено удоволствие и 


допълнителни печалби. 
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Във всичко това няма следа от Учители, а в тяхно отсъствие има 
няма смисъл в тази псевдоорганизация. Ако някой попита милионите затворници, сред 
техните машини и офиси, за причина, оправдание, 
отвъд ефимерната тръпка, с която се стремят да имитират „изискаността“ на „висшите 
класи“, те няма да имат отговор. Но ако човек отиде 
нагоре и пита „лидерите на икономиката“, инвеститорите, господарите на 
стомана, въглища, петрол, злато и народи (не видяхме ли, че политическите 
проблемът днес има тенденция да се свежда до икономически?) - отново не 
отговор. Това означава, че животът е контролиран; по-скоро те са го намалили до 
техните средства. И по този начин голямата тъмнина нахлу в 
светлина на помпозните илюзии на западната гордост, тъмнина, която се изразява в 
един много нов и чудовищен мит: този за работа за работа, 
на работата като самоцел, като вътрешна ценност и универсален дълг. 

Масите от хора на земята са лишени от светлина, намалени до чиста 
количество - само на количество - направени равни в материалната идентичност наа 
части, зависими от неудържим механизъм, оставен на себе си, който може 
вече не правете нищо - това е перспективата, която лежи в основата на 
икономическо-индустриална посока, която отговаря на целия Запад. 

Тези, които чувстват, че това е смъртта на живота и идването на 
грубият закон на материята, триумфът на съдбата, много по-страшен 
тъй като вече не е лично, смятайте също, че има само едно лекарство: да 
да счупи семитското златно иго, да надхвърли фетиша на социалността и 
законът на взаимозависимостта, за възстановяване на аристократичните ценности, ценности на 
качество, различие и героизъм, за да възстановим чувството за метафизична реалност, 
на което всички днес се противопоставят и на което ние, освен това, 
твърдят срещу всички. 

И така, ако се разбира като бунт срещу икономическата тирания, срещу 
състоянието на нещата, при което количеството злато, а не индивидът, 
правила; в който загрижеността за материалните условия на съществуване разяжда 
цялото съществуване; ако се разбира като стремеж към икономически 
равновесие, въз основа на което различни форми на живот, които вече не могат да 
бъдат сведени до материалния план, са в състояние да се освободят и да се развият - 
ако се разбира точно по този начин, но само по този начин, бихме могли да разпознаем 
необходима функция и бъдеще дори в някои екстремистки течения. 

Основната причина за липсата на качествена диференциация в съвременния 
живот се състои именно в това, че тя вече не оставя място за 
вид дейност, която не се оценява от гледна точка на практическа полезност и 
социалност. Икономическото пристрастие създава изравняване; налагайки се еднакво на всички, 
тъй като различията, основани на златото и механично-икономическата йерархия 
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не са разлики. Те се връщат на едно ниво, едно качество; отвъд това ниво, взето в 
съвкупността от всички възможни диференциации, то 

би било необходимо да съществуват други нива, но не съществуват днес: независимо 
от първото и на което първото трябва да бъде подчинено, и 

а не обратното, както е състоянието на нещата в съвременността 

общество. 

Ето защо, когато хипертрофията на такова зло в чудовищни банково-промишлени 
тръстове си присвоява правото на „империализъм“, ние, неспособни да плачем, 
можем само да се смеем. И да контрирам спокойно с идеята, чеа 
радикалната революция срещу златото и капитала е неизбежната предпоставка на 
истинската Империя. Преминавайки към стремежа, който се разпространява в 
основа на всички революционни идеологии като симптом на бунт срещу модерното 
робство, ние все пак го надхвърляме, установявайки, че то е самото 
пронизан от същото зло: той също вижда само икономическо и социално 
проблеми, тя не изисква освобождаване от икономическото иго в 
наименование на диференцирани, метаикономически и метафизични ценности - не 
защото сили, свободни от икономически грижи, могат да работят в дълбините - 

а по-скоро само за егалитарно и дори „по-социалистическо“ подреждане, считано за 
по-добро, на същия икономически проблем, определен от 

чисто материалните и утилитарни нужди на масите. Откъде, в такива 

склонности, възниква недоверие, непоносимост и почти скрито 

негодувание, нека не казваме за това, което е духовно, но дори и за това, което е 
„интелектуално“, смятано за „лукс“: отвъд икономическото равновесие, те правят 
нямат око за неикономическите различия - нито ги виждат, нито 

желаейки ги: със същия дух на плебейска и егалитарна нетолерантност към 
бунтуващите се роби, който вече беше разкрит при падането на древните 
Романтика. 

В заключение е необходимо да се борим с основния корен на европееца 
зло с две оръжия. Не е нужно да настояваме и да спираме на първото: то 
се състои в създаването на елит, в извеждането, съвестно и упорито, на нови 
различия, интереси и нови качества, които формират недиференцираната същност 
на днешните индивиди, така че една аристокрация, 
раса на господари, на владетели може да се върне. Това, на първо място. 

На второ място, необходимо е движение, бунт от 
дълбините, които ни освобождават от машината, от външните, неорганичните, 
автоматична, силна зависимост; който разчупва еврейското, капиталистическо, 
икономическо иго; който се подиграва с задължението за труд, наложено като всеобщ закон 
и самоцел; което накратко ни освобождава и ни отваря път за 
въздух и светлина - защото йерархията не може да бъде възстановена чрез насилие, контрол 


на нуждите или взаимодействието на страсти, интереси и амбиции, но само 


67 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


ЕЗИЧЕСКИ ИМПЕРИАЛИЗЪМ 


чрез свободното и спонтанно признание, което произтича от чувството за 
ценности и трансцендентни сили, от верността към собствения начин на 
съществуване, какъвто и да е той, от съзнанието за природата, достойнството и 
качеството. Органична, директна, истинска йерархия: по-свободна и по-силна 
от всяка друга. 

Как да не признаем тогава, че реалността на миналото е и пророчески 
мит за по-добро бъдеще? Връщането към системата на кастите е връщане към 
система на истина, справедливост и „форма“ във висшия смисъл. 

В кастата съществува идеалът за общност на дейност, професия, кръв, 
наследственост, закони и права, които съответстват по-точно на предварително 
установени, типични начини на съществуване, на органични прояви на 
природата, подходящо рафинирани; в него има, като предпоставка, волята да 
бъдеш това, което си, волята да осъзнаеш собствената си природа и съдба като 
качество, заглушавайки индивидуалистичните и опортюнистични вълни, които 
са причина за всеки безпорядък и дезорганизация; в него има преодоляване 
на количественото еднообразие, на централизацията и на стандартизацията; в 
него има основа за социална йерархия, която непосредствено отразява 
йерархията на начините на съществуване, на ценностите и качествата и която 
се издига от материалното до духовното, подредено по нива, от безформеното 
до деформираното, от колективното към универсалното и надиндивидуалното. 


По най-съвършен начин древна Индия ни показва този идеал, който обаче 
се среща под различни форми и в други цивилизации, чак до нашето северно- 
римско средновековие. 

Нашата отправна точка не може да бъде нищо друго. 

Като субстрат, здравата дейност на най-ниската класа (шудра), вече не 
анархизирана от демагогски идеологии, водена от експерти в търговията, 
търговията и икономическо-промишлената организация, опростена чрез 
опростени нужди (Вайшя); отвъд вайшите, кшатриите , военната благородническа 
аристокрация, която признава стойността и целта на войната и в чийто 
героизъм, гордост и победа може да гори по-висшето оправдание на цял народ; 
отвъд Кшатрия, Брахмана , слънчевата раса на духа и мъдростта, на онези, 
които „виждат“ (риши), които „могат“ и които свидетелстват с живота си, че сме 
на върха на тази тъмна земя, но нашите жизнени корени се губят на върха в 
блясъка на „небесата“. На върха на всичко, като мит и граница, идеалът на 
Чакравартин, „Кралят на света“, невидимият император, чиято сила е скрита, 
мощна и необусловена. 
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Науката срещу мъдростта 


Тъй като властта, обезличена и социализирана, се превърна в злато, капитал, 
по същия начин мъдростта, обезличена и социализирана, се е превърнала в „понятие“, 
„рационалност“. И това е вторият корен на европейското зло. 

Философията, както и западната позитивна наука, по своята същност са 
фундаментално социалистически, демократични и антийерархични. 

Те предлагат като „истина“ само това, което може да бъде универсално признато, което 
всеки може да се съгласи с какъвто и живот да си позволи да живее, при условие 

само че има определено образование. И така, както в критерия на 

"мнозинство" на политическия демократизъм, те предполагат равенство и, според 
критерия за количество, те доминират всичко в тази област, която 

може да бъде равенство, нередуцируемост на качеството или прерогатив на 

качество. 

Ие безполезно да се пропагандира индивидуалистичен или дори релативистичен, 
доктрини, тъй като в начина на тяхното обнародване, което е концептуалният начин 
на светската философия, показва, че човек се е придържал към 
демократичните, безлични и колективистични презумпции, които лежат 
в основата на същата тази философия. Начинът е съвсем различен - би 
е необходимо да започнем с оспорване, на първо място, на самите тези предположения, 
ако не искаме да изпаднем отново в глупостта на един империализъм, който, вместо 
да се наложи чрез тази йерархия от 
по-горе, което беше споменато, апелира към популярно признание за своето 
собствено оправдание. И тук човек ще започне да осъзнава врага, който имаме 
да се борим, и колко плашеща е самата „култура“, не само „обществото“ на нашите 
съвременници, в един демократизъм в действие - и човек започва да вижда какво 
отказване трябва да изискват от себе си, за да 
да си възвърне здравето. 

Точно както златото е реалност, която е станала безразлична към качеството 
на индивидите, които го притежават, такова е и „знанието“ на съвременника 
мъже. Нека го кажем по-добре: следвайки воля за равенство, антийерархическа 
нетърпимост и следователно социалистически предразсъдъци, знанието 
на европейците непременно трябваше да стигнат до нещо, върху което ефектът 
на индивидуалните различия и на състоянието - чрез познанието - на 
активна индивидуална диференциация, сведена до минимум; по този начин, то 
се отнася или до физически опит, повече или по-малко еднакъв за всички хора 
доколкото са животни (позитивна наука), или към света на абстракцията и на словесните 
конвенции (философия и рационализъм). 

Нуждата от социализация на знанието е довела фатално до неговото 
абстракция и следователно създаде непреодолима пауза между 
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самото знание и живота, между знанието и битието, както и какво може да 
бъде качеството на феномените и „метафизичната реалност“. Така на Запад 
мисълта, когато не е сведена до инструмент за повече или по-малко 
конвенционално преписване на най-външния, напълно количествен и 
единен аспект на материалните неща, е създател само на нереалността, 
реифицирани“ думи и празни логически схеми или се превръща в 
интелектуален спорт, още по-нелеп за добросъвестността, в която се практикува. 
Оттук идва цялата нереалност на съвременния дух: откъснат от 
живота, човекът днес е почти сянка, която се суете сред схеми и програми 
и интелектуални надстройки, безсилна да доминира над реалността и 
самия живот, като същевременно се прави все по-зависима от науката. 
който трупа абстракции върху абстракции, робувайки на феноменален 
закон, установен, но неразбран от него, и изчерпващ се в механично и 
външно, без никакви възможности за вътрешното същество на човека. 


Тук определено не можем да стигнем до същината на този въпрос 
поради ограниченията на настоящото изложение. Не трябва обаче да се 
мисли, че той не е свързан с проблема за империята: за нас проблемът за 
империята е проблемът раг ехсейепсе, по отношение на който по- 
специализираните проблеми не могат да бъдат отделени и превърнати в 
свои собствени области. Партикуляризмът, общото безразличие на 
различните форми на човешка дейност - тук политика, там наука, тук 
практика, там религия и т.н. - е, както вече посочихме, сам по себе си като 
аспект на европейския упадък и недвусмислен симптом за неорганичността на Европа. 

Основата на имперската йерархия трябва да се основава на знанието: 
„Мъдрият трябва да управлява“, вече каза Платон - и това е централна, 
абсолютна, окончателна точка във всеки рационален ред на нещата. Но 
нищо не би било по-нелепо от това да свързваме това знание с някаква 
техническа компетентност, положителна наука или философска спекулация: 
вместо това то съвпада с това, което от самото начало сме наричали 
Мъдрост, традиционен израз, използван както от класическия Запад, така 
и от Изток. Мъдростта е толкова аристократична, индивидуална, реална, 
субстанциална, органична и качествена, колкото знанието на 
„цивилизованите“ е демократично, социално, универсалистично, 
абстрактно, нивелиращо и количествено. Тук отново има два свята, две 
очи, две различни визии, противопоставени един срещу друг без никакво отслабване. 

Да знаеш, според Мъдростта, не означава „да мислиш", а да бъдеш 
познатото: да го живееш, да го осъзнаваш вътрешно. Човек наистина не 
знае нещо, освен ако не може активно да трансформира съзнанието си в 
него. Следователно само това, което произтича от прекия индивидуален опит 
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ще се счита за знание. И това е точно обратното на съвременния манталитет, 

за който всичко, което се появява незабавно на индивида, се нарича 

„феномен“ или „субективно“, и така то поставя нещо друго зад него като 

„истинска реалност“, което е просто въображаемо или предполагаемо 

(„нещото само по себе си“ на философите, „Абсолютът“ на вулгарната 

религия, „материята“, „етерът“ или „енергията“ на науката). Мъдростта е 

абсолютен позитивизъм, който счита за реално само това, което може да 

бъде схванато чрез пряк опит, а всичко останало е нереално, абстрактно и илюзорно. 

Ще бъде възразено, че от тази гледна точка цялото знание би било 
сведено до крайните и условни неща, представени от физическите сетива - 

и наистина това е начинът, по който нещата стоят и как те трябва да останат 
за голямата маса на хората, които могат само наистина да твърдят, че 
познават тази крайност и случайност, която остава такава дори след всички 
научни псевдообяснения. Отвъд това обаче поддържаме възможността за 
форми на опит, различни от сетивните форми на обикновения човек, не 
„дадени“, не „нормални“, които могат да бъдат достигнати чрез определени 
активни процеси на вътрешна трансформация. Особеността на такива 
трансцендентни преживявания (от които „свръхсветът“, „полето на 
съществата“, седемте небеса, огнените сфери и т.н. са само различни 
репрезентации на човечеството, свързани с Традицията) трябва да бъде 
пряка , конкретно и индивидуално, толкова, колкото и самото сетивно 
преживяване, и все пак да видим реалността, отвъд условния, пространствено- 
времеви аспект, характерен за всичко, което е сетивно. Аспекти, които 
науката също се опитва да надхвърли, при условие дори да надхвърли 
всичко, което е истинско знание - визия, индивидуални и живи доказателства 
- в полза на обикновени вероятности, неразбираеми „еднородности“ и 
абстрактни обяснителни принципи. 

Това би бил смисълът, в който говорим за „метафизична“ реалност. 
Трябва да се има предвид обаче, че говорим за опит и само за опит; от 
традиционна гледна точка не съществува крайна реалност и абсолютна 
реалност, а ограничен начин и абсолютен начин на преживяване на 
реалността, ограничен начин и абсолютен начин на преживяване на 
реалността, ограничено око и абсолютно око ; целият така наречен 
"проблем на познанието" е затворен във вътрешността на всяко същество 
и не зависи от "културата", а от способността му да се освободи от човешкото, 
т.е. от сетивното, рационалното и емоционален и да се идентифицира с 
една или друга форма на „мет-афизическо“ преживяване“, заедно с 
йерархия, която на своя предел достига кулминацията си в състояние на 
съвършена идентичност, духовно виждане, пълно надсетивно и 
надрационално постижение на нещо в Аз и на Аз в 


71 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


ЕЗИЧЕСКИ ИМПЕРИАЛИЗЪМ 


нещо, което реализира състояние на сила и същевременно състояние на абсолютна 
очевидност по отношение на самото нещо, в което вече не 
пита се нещо и открива, че то е просто наследник на 
причина, тъй като е да се говори. 

Това, в общи линии, е значението на Мъдростта, която съставлява основата на 
„метафизичното“ учение и на духовната наука, 
чийто обред на посвещение първоначално е произвел трансформацията на съзнанието, 
необходима за „знание“ и метафизично „видение“, и 
чиято традиция се е запазила на Запад, в тайна форма, 
дори след семитизацията и упадъка на древната цивилизация. 

Въпросът, който трябва да се има предвид, е, че свещената и разумна наука, 
тъй като, за разлика от светската наука, не е „знание“, а битие и не може 
да се преподава от книги или университети или да се предава чрез думи: да го придобия, то 
е необходимо да се трансформира, да надхвърли обикновения живот за висшестоящ 
живот. Той измерва точно качеството и реалността на индивидуалния живот, на 
което става неприкосновена привилегия и по-скоро органична част 
отколкото да бъде концепция или понятие, което може да се постави в нечия глава като 
нещо в чувал, без в същото време да се трансформира или да се помръдне най-малко 
по отношение на това, което е. 

Оттуки естественият аристократизъм на Мъдростта; оттук и неговата решителна 
непопуляризация, некомуникативност. Още едно табу на европейската сестра 
точно комуникативност: те смятат, повече или по-малко, че интелигибилното битие и 
говоримото битие са едно и също нещо. Те не осъзнават, че 
въпреки че това може да има смисъл по отношение на интелектуалните абстракции 
и конвенции в основата на преживяванията - тези, характерни за 
физическите сетива - предполага се, че са приблизително еднакви за всички, въпреки 
това, където тази еднаквост престава, където качествената диференциация се 


утвърждава отново, дискурсивната комуникативност вече не може да бъде критерий. 


Тъй като се основава точно на доказателства за действителни преживявания, 
надминаващи опита на обикновените хора, Мъдростта оставя отворен само един 
път: да се опитате да се изведете на същото ниво, чрез безплатен и 
творчески акт, както този, който излага учението, така и чрез познаване от 
изпитайте това, което другият знае, или кажете с една дума, което иначе ще остане 
само на думи. Към социализацията, деперсонализацията, 

и концептуализация на знанието, към демократичната склонност към 
„популяризирам“, за да отслабя висшестоящите за целите на по-низшите, т.н 

че мнозинството може да участва в знанието без промяна на 

ум или да престанем да бъдем низши - ние се противопоставяме, без компромис, на 
противоположно аристократично отношение. Трябва да има йерархии в 
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самото познание; трябва да съществуват много истини, разделени една от 
друга от дълбоки, огромни, непроходими пропасти, съответстващи точно 
на многото качества на живота и властта, на многото различни 
индивидуалности: трябва да съществува аристокрация на знанието и 
„универсалност“, разбирана по комуникативен, демократичен и единен 
начин трябва да престане да бъде критерий. Не трябва да се спускаме до 
тях; те са длъжни да се издигнат до нас, като се удостоят, като се издигнат 
реално - според възможностите си, по йерархията на съществата - ако искат 
да участват в по-висши и метафизични форми, които са опорни точки за 
самите тях и към низшите и физическите форми. 

От това произтича и свободата, откритото поле, дъхът, който дава 
Мъдрост. В социализираното познание вместо това винаги има скрито „ти 
трябва“, скрито, нетолерантно, моралистично ограничение: „научната“ или 
„философската“ истина изисква да бъде призната от всички като „истината“; 
пред него не е позволено да се заеме различна позиция. Израз на колективен 
деспотизъм, той има за цел да управлява деспотично над всички, правейки 
всички равни по отношение на него - и точно на базата на тази воля е 
организирал, изградил своите оръжия, своите изпитания, своя метод, своето насилие. 
В Мъдростта, напротив, индивидът се разтваря, възстановява, обръща 
отново към себе си: той има своята истина, която изразява живота му точно 
и дълбоко, което е специален начин за преживяване и изразяване на 
реалността, който не противоречи на или изключва други, различни пътища, 


които са еднакво възможни в диференциацията, върху която се основава 
йерархията на Мъдростта. 


Тази дискусия ще бъде достатъчна, що се отнася до втория корен на 


европейското зло и неговия коректив; вече в това кратко изложение 
принципът, че „мъдрите трябва да управляват“, е оправдан. В реда на 
Мъдростта йерархията на знанието е съвместима с йерархията на силата и 
превъзходството на индивидите. Знанието е битие и битие, способност и 
сила, така че то привлича спонтанно към себе си достойнството на 
Империята. Истинската основа на първичната концепция, вкоренена в 
Традицията за „божествената власт“, не е нищо друго освен това. 

Срещу това, нека повторим, стои цяла Европа с нейното вековно 
наследство и организация: има, както казахме, царуването на професори, 
„интелектуалци“, очила без очи, „културни“, академици. , университетски 
свят, който, претендирайки за себе си привилегията на знанието и духа, 


свидетелства само за степента, до която са успели да прокарат упадъка и 
абстракцията на съвременния човек. 
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Тези, които знаят и тези, които вярват 


Но има още по-голяма узурпация: това, което религията - в най-тесния 
и най-нов смисъл на термина - постига, като си осигурява контрол и 
експертиза по въпросите на "свещеното" и "божественото". 

Свещеното и божественото са въпроси на вярата. Това е истината, 


която напоследък се налага на Европа. Нашата истина е друга: по-добре е 
да знаем, че не знаем, отколкото да вярваме. 

В съвременния манталитет има една централна точка, в която се 
срещат нагласите на материалистичната наука и религията: в еднакво 
отречение, в един идентичен песимизъм, в един идентичен агностицизъм 
за духовното, декларирано и методично в един случай, завоалирано в другият. 

Предпоставката на материалистичната наука е основно, че науката - в 
смисъла на реално, положително и емпирично знание - може да съществува 
само в това, което е физическо; и че в нефизическото не може да има наука, 
така че научният метод я пренебрегва и изоставя, поради липса на 
авторитет, на вярата, на скучните и произволни абстракции на философията 
или на „изискванията“ на сантимент и морал. 

В допълнение, религията, доколкото е съсредоточена изключително 
върху вярата и не допуска езотерично инициативно учение отвъд 
светската религия, наложена на масите, или гнозис отвъд благочестивото 
суеверие, завършва със същото отречение. Всъщност човек вярва само 
когато не знае и си мисли, че не може да знае. Следователно отново има 
същия агностицизъм на "позитивистите" по отношение на всичко, което 
не е материална и груба реалност. 

Ние, напротив, - основавайки се на традиция, много по-древна и 
реална от тази, която може да бъде претендирана от „вярата“ на западния 
човек, на традиция, която не се доказва от доктрини, а от дела и актове на 
власт и ясновидство - вместо това утвърждават възможността и 
конкретната реалност на това, което нарекохме „Мъдрост“. По този начин 
ние отстояваме възможността за положително, директно, методично, 
емпирично познание в „метафизичната“ област, точно както науката се 
стреми да спечели във физическата област и, точно като науката, тя остава 
над всяко морално или философско вярване на хората. 

Ето защо, в името на тази Мъдрост и на онези, които могат да 
свидетелстват за тази Мъдрост, ние твърдим, че всички онези, които в 
рамките на религиозните суеверия, чрез обикновени стремежи на 
„душата“, чрез догми, традиции в най-тесният и сектантски смисъл, 
халюцинациите и действията на сляпа вяра, които се превръщат в пазители 
на свещеното и божественото, трябва да бъдат лишени от власт и прокудени. Тези, които знаят 
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и които, доколкото знаят и могат - точно като онези богове 
известен и почитан от всички велики древни традиции - трябва да замени 
тези, които "вярват" - слепите, водещи слепите. 

И изглежда следователно, че спирането на това, което е анти-Европа и анти- 
демокрация в когнитивното поле - върху това, което е Мъдростта, в 
редът на самата тази работа - не представлява нищо друго освен излишно 
отклонение: независимо от идентифицирането, което можем да претендираме, на двете 
сили - свещените и временните - в една уникална силно персонализирана йерархия, 
не могат да бъдат нито оправдани, нито разбрани, и вместо това 
стават възможни най-зловещите недоразумения. 

Но, включително това, което беше разгледано, нашата декларация, че ние 
непримиримите империалисти не знаят какво да правят с религиозна йерархия (за 
разлика от гностичната и първоначалната), се потвърждава и 
оправдано. Всъщност това не би добавило нищо към една материална организация 
което може би ще бъде добавено: ще добави само празен контур 
на празните форми, фантазиите на вярата и чувствата, деградацията 
в противоречиви догми и в символи и обреди, които не са негови 
собствена и чието значение е загубила. Накратко, няма да произведе 
висша, слънчева, реалност, свидетелстваща за това в сила, която ние като езичници имаме предвид 
по дух, но вместо това абсолютна нереалност, антиарийска и антиримска реторика, 
която се изразява в същото етично поле, благоприятствайки 


всичко женствено, „романтично“ и бягство, което се спотайва в душата на Запада. 


Това по необходимост е надминаване както на религиозния нереализъм, така и на мате- 


риализиран реализъм чрез трансцендентен, мъжествен, олимпийски позитивизъм. 


Механична сила и индивидуална сила 


Третата от европейските илюзии е механичната сила, която 
идва от техническите приложения на светската наука: в която, ва 
единодушен глас, те вместо това вярват, че виждат законната гордост, 
триумфа на западната цивилизация. 

По отношение на демократизма, който пребъдва в идеята за „универсалността“ 
на западната наука, ако общият дух на новата семитска доктрина е отразен в нейните 
социалистически и егалитарни изисквания, ние трябва да 
разпознават и някои предшественици в Сократовия метод и в някои 
аспекти на по-късния гръцки интелектуализъм. Въпреки това споделянето в този вид 
на идея с Ницше, можем да считаме това за очакване на иа 


прелюдия към юдео-християнския дух, доколкото е именно в това 
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Юдео-християнският дух, който виждаме като универсалистично и егалитарно 
приложение, се проявява по най-преобладаващця, конкретен и недвусмислен начин. 
Гръцката култура отразява повече аристократична концепция за 

знанието и основните мотиви на неговите спекулации са извлечени от 

традициите на мъдростта. Доктрината, според която действително 

знанието е обусловено от реален процес на "пречистване" и самотрансформация, насочен 
от активна индивидуална инициатива или от традиционната сила на "обред", и такова 
знание не е чисто ментален факт 

и още по-малко - преминавайки към друг аспект - въпрос на вяра и на чувство, остава 
основна тема на класическия свят, до 

неоплатонизъм. Вместо това в пасивното отношение на последователите на 

нова доктрина, в тяхната непоносимост към всеки метод и автономна дисциплина на 
индивида като път към „гнозис“, към действително духовно преживяване - скрита 
непоносимост, все още присъстваща в различните 

вярвания относно „откровението“, „благодатта“ и греховния аспект, които всеки насочва и 
конкретна инициатива, разчитаща на единствените сили на човека, предполага - във всичко това 
има достатъчно теми за отказ, които, съчетани с демократичния и егалитарен патос, 
могат в достатъчна степен да обяснят ефективността 

на самото християнство по отношение на социалния, популяризиран, неорганичен, 
безличен характер на съвременното познание. 

Но отвъд пагубния универсализъм, особено в съвременната наука, има още един 
фундаментален момент, който идва от християнството - имаме предвид неговата 
дуалистична предпоставка. В съвременната наука природата, в 
факт, се мисли като нещо "различно" - като неживо, външно, напълно отделено от 
човека; предполага се - или се смята, че се предполага - че е реалност сама по себе си, 
напълно независима от онези, които знаят 
него и дори повече от духовния свят на онези, които го познават. 

Сега това, което се разкрива докрай, е темата, характерна за нереалистичното 
религиозно отношение в рязък контраст с 
езически-арийски образ на света. Темата за противопоставянето на духа 
към реалността; дуалистичната тема: субективността на духа срещу обективността на 
природата; темата за загубата на усещането за какво духовно 
обективност означава. Достигайки дотук, естествената реалност е станала извънземна, 
беззвучна, неодушевена, външна, материална - и тя е именно като такава 
че представлява обект на нова наука, на западната светска наука. 

Далеч не се изчерпва в натурализма - както днес могат да представят само 
невежеството или тенденциозната фалшификация на някои хора 
той - отвъд познаването на идеалите на мъжественото преодоляване и на абсолютното 


освобождение, в езическата концепция, светът беше живо тяло, пропито 
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стайни, божествени и демонични сили, със значения и със символи, както е илюстрирано 
от тази поговорка на Олимпиодор: „чувствителният израз на невидимото". Човекът е 
живял в органична и съществена връзка 
със силите на света и на надсвета, за да може да бъде 
каза, с херметичния израз, да бъде „цяло в цялото, 
съставен от всички сили“: смисълът, който се разкрива от арийско-аристократичната 
доктрина за Атман, не е по-различен. И тази концепция 
беше основата, върху която, като цяло по своя съвършен начин, корпусът на 
са се развили свещените традиционни науки. 

Християнството разби този синтез, създавайки трагична пропаст. По този начин, на 
от една страна, духът стана „това, което е отвъд“, нереално, субективно 
- оттук и първичният корен на европейския абстракционизъм; от другата 
от страна, природата стана материя, външен вид затворен в себе си, загадъчен феномен 
- оттук и отношението, което трябваше да породи съвременната наука.1 И точно като 
вътрешно, директно, интегрално познание, дадено от 
Мъдростта беше заменена от външна, интелектуална, дискурсивно-научна, 
профанното знание, така че органичната и същностна връзка на човека 
с дълбоките сили на природата, които представляват основата на традиционното 
ритуалът, силата на жертвоприношението и магията, беше заменен от външен, 
непряко, грубо отношение; връзката, характерна за технологията и машината. По този 
начин семитската революция съдържа семената на 
механизация на живота. 

В машината намираме отражение на безличното и егалитарното 
страна на науката, която го произвежда. По същия начин, по който златото е зависимост, 
сведена до безлично; по същия начин съвременната култура 
има като идеал универсално познание, добро за всички, неорганично и 
преносимо като едно нещо - намираме се на ниво със света 


на машината, изправена пред също толкова безлична, неорганична сила, основана на 


1 Не ни обвинявайте в едностранчивост или пристрастност, като посочвате различните дуализми, 
известни също от древния езически и ориенталски свят. Тези дуализми имат различен характер от 
християнския. Дори Платон е познавал „другия“ - но този „друг“ се е разглеждал като несъщество, 
като нещо неразбираемо и илюзорно, а не като реалност сама по себе си - а гръцкият дух познава 
идеята за материята едва с късния стоицизъм. Ориенталската мая показва усещането за присъствието 
на духа в нещата повече от дуализма, за да накара човек да почувства разумния аспект на тях като 
воал на измамна външност. Иранската доктрина познаваше две космически сили в битка, но точно 
поради тази причина те бяха на една и съща равнина и се приближиха до синтез, даден от 
окончателното надмощие на едната над другата. Чистата природа, обездушена, чисто материална 
и противопоставена на Аз-а, е възникнала едва когато духът е бил заточен в абсолютния 

„отвъден свят“, и то само от юдео-християнския манталитет. 
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автоматизми, които произвеждат същите ефекти с абсолютно безразличие по 
отношение на този, който действа. Става ясна цялата безсмъртие на такава 
власт, която принадлежи на всички и на никого, която не е ценност, която не е 
справедливост, която чрез сила може да направи един силен, без първо да го 
направи по-висш. Точно както обаче е ясно, че е възможно само защото в този 
ред не се открива и сянка от истинско действие: нито един ефект в света на 
технологиите и машината не зависи пряко от „Аз"-а, неговата причина , но между 
едното и другото има, като условие за ефикасност, система от детерминизми и 
закони, които са известни, но не са разбрани и които, чрез чист акт на вяра, се 
считат за постоянни и еднакви. За това какво е индивидът и за пряката 
индивидуална власт, научната технология не казва нищо, или по-скоро: насред 
познанията си за феномените и безбройните си дяволски машини, индивидът 
днес е изключително нещастен и безсилен, все по-скоро обусловен отколкото 
обуславяне, движейки се все повече и повече по път, по който необходимостта 
от воля е сведена до минимум, усещането за себе си, неукротимият огън на 
индивидуалното същество постепенно умира в умора, в пустота, в дегенерация. 


Със „законите“, открити от неговата наука, които за нас са просто 
статистическо-математически абстракции, той също ще може да успее да 
унищожи или създаде свят - но това не означава, че истинската му връзка с 
различните събития ще бъде променен по някакъв начин: огънят ще продължи 
да го изгаря; органична промяна, която тревожи съвестта му; време, страст и 
смърт, за да го доминират със своя закон. Изобщо: той ще бъде абсолютно 
същото същество като преди, в същото положение като преди спрямо онова 
ниво в йерархията на съществата, което представлява човекът с всичко човешко. 


Да надскочиш това ниво - да се интегрираш - да извършиш действието, 
усещайки го, водейки го да работи не под, а над естествените детерминизми, 
не сред явленията, а сред причините за явленията, директно, с неустоимостта и 
правилното към това, което е по-висше - това, вместо това, е пътят към 
истинската сила, който се идентифицира с пътя на самата Мъдрост: защото там, 
където знанието включва битие, сигурността също включва сила. 


Но тази задача изисква преди всичко преодоляването на дуализма, 


възстановяването на езическата визия за природата, на онази жива концепция, 
разумна образност, която са имали всички големи древни цивилизации. 
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Когато човекът, започвайки като фантом, се превърне отново в 
„същество, което е“ и възстанови контакта и съответствието с дълбоките 
сили на природата, обредът, символът и самата магия вече няма да бъдат 
„фантазии“, както е суеверието на тези кой днес би го имал. Без да знаят нищо 
за това, те говорят за него като за суеверие, надминато от тяхната наука. И 
тази сила, която е справедливостта, която е санкцията на достойнството, 
естествен атрибут на интегриран живот, към който той принадлежи като 
нещо живо, индивидуално, неотчуждаемо, ще бъде позната. 

Повтаряме това, което казахме в началото: Европа създаде свят, който 
във всичките си части съставлява непоправима и пълна антитеза на това, 
което е бил традиционният свят. Няма възможни компромиси и помирения, 
двете концепции са противоположни една на друга, разделени от бездна, над 
която всеки мост е илюзорен. Нещо повече, семитската цивилизация върви 
сглавозамайваща скорост към своите логични последствия и нейният 
окончателен завършек, без намерение да бъде пророчество, няма да дойде 
много време. Онези, които предвиждат това заключение и успяват да 
почувстват цялата му абсурдност и цялата му трагедия, следователно трябва 
да поискат от себе си смелостта да кажат не на всичко. 

Всичко е един свят. Тези съображения относно науката и машината 
показват съвсем ясно колко далеч трябва да стигне отказът и все пак колко 
необходимо и неизбежно е то. Това отказване обаче не е скок в празнотата. 
Същите съображения показват как е възможна една различна система от 
ценности, възможности и знания, също толкова цялостна и цялостна - 


напълно различен човек и свят, което може да бъде извикано от сенките и 
съживено веднага щом тази вълна от треска и лудост започне да се отдръпва 


от Запада. 


Активизмът и хуманизираният свят 


Така наречената активистка, еволюционна, „фаустовска" концепция за 
живота е тясно свързана с идването на машината на Запад. Романтичното 
възвисяване на всичко, което е стрес, търсене, трагедия; религията или, по- 
добре казано, позовавайки се на израза на Генон, суеверието на живота, 
разбирано като неудържимо напрежение, като грижа, която никога не намира 
удовлетворение и в постоянна жажда и в постоянна отвращение се движи 
без пауза от форма във форма, от усещане към усещане, от изобретение към 
изобретение; манията за „правене“ и „печелене“, за това, което е ново, за 
поставяне на „рекорд“, за необичайното - всичко това съставлява 
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описва четвъртия аспект на европейското зло: аспект, който безспорно 
характеризира физиономията на западната цивилизация и който в наши 
дни наистина е достигнал трескава криза. 

Вече посочихме как коренът на неговото извращение също може да 
бъде проследен назад до семитската линия. Духът на месианството е 
неговият дух, неговата изначална материя. Халюцинацията за друг свят и 
за месианско решение, което бяга от настоящето, е необходимостта от 
бягство от провалите, от париите, от прокълнатите, от онези, които са 
безсилни да приемат и да желаят реалността, която е тяхна; това е 
неадекватността на хората, които страдат, чието същество е желание, 
страст и отчаяние. Постепенно, упорито излюпвана в рамките на семитската 
раса и правена все по-смела и по-необходима, колкото повече политическото 
богатство на „избрания народ“ се спъваше, тази неясна реалност се разви 
от утайките на империята и беше митът за голямото въстание на робите, 
за бясната вълна, която езическият Рим беше залят. 

И тогава, излизайки отвъд католическия ред, изтласквайки го настрана, 
имаше разпространение на хилядолетната лудост; и когато обещанието и 
чакането се оказаха измамни и целта се отдръпна към безкрайността, 
докато нуждата и отчаянието продължиха и се увеличиха, това, което 
остана, беше безкрайно ставане, чисто напрежение, гравитация към празнотата. 

Бягството от този свят и безкрайното отдръпване на другия - това 
безпокойство към света, което е тайната на съвременния живот и което 
отчаяно крещи, че е полезно да се избяга от съзнанието за себе си - също 
е по-дълбоко тайната на християнството след провала на неговата 
есхатология; това е иманентното проклятие, което носи в себе си и което се 
разпространи върху народите, които се обърнаха към него, предавайки 
олимпийския, класически и арийски идеал. 

Комбинирайки първата тема, която видяхме да се издига от месианската 
фигура - темата за еклесията , която се е превърнала в закон на социалната 
взаимозависимост - с тази втора тема, която има същия произход - 
комбинирайки тези две теми, ние се оказваме изправени пред самия закон, 
който доминира цялата днешна култура и общество: на долния план 
индустриалната треска, средствата, които стават цели, механизацията, 
системата от икономически и материалистични детерминизми, за които 
науката бие ритъма - свързана със социалното изкачване, със състезанието 
за успех на хората, които не живеят, а са живи - ив крайна сметка най- 
новите, вече споменати, митове за "безкраен прогрес" на базата на 
"социално обслужване" и за работата, превърнала се в самоцел и 
универсално мито; на по-високия план, цялото "фаустовско", еволюционно, 


80 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


КОРЕНИТЕ НА ЕВРОПЕЙСКОТО ЗЛО 


Доктрините на Бергсон, които споменахме по-горе, и основата на социализираната 
истина, на „ставането на знанието“, на универсализма и на имперсонализма на 
философиите. 

В крайна сметка всичко това потвърждава и свидетелства за едно, едно и 
също нещо: упадъкът на Запада на стойността и на индивидуалността - на онази 
ценност, за която се говори толкова нагло. Само животи, които не са самодостатъчни 
и които губят интерес към себе си, всъщност търсят „другия“: те се нуждаят от 
общество, система от взаимна подкрепа, колективен закон; и целят - тъй като не са 
битие, те са търсене, неудовлетвореност, зависимост от бъдещето - те стават. Те са 
ужасени от естествената среда на човека: от тишината, от самотата, от безделието, 
от вечното - и действат, мятат се неспокойно, въртят се безспир насам-натам, 
занимават се с всичко, освен със себе си. 


Те действат, за да почувстват себе си, за да докажат, че съществуват: изискват форма 
на действие и всичко, което правят, свое собствено потвърждение; всъщност те не 
действат, а са обсебени от действие. 

Това е смисълът на активността на модерните. Това не е действие, а треската 
на действието. Това е лудата надпревара на онези, които са били отблъснати от оста 
на колелото и чиято надпревара е толкова по-безумна, колкото по-голямо е 
разстоянието им от центъра. Тази надпревара, тази „скорост“, точно както тиранията 
на социалния закон в икономическата, индустриалната, културната и научната 
област, е напълно смъртоносна в целия ред на нещата, който те са създали, след 
като индивидът се е отклонил от себе си; веднъж, с чувството за централно място, 
за стабилност и за вътрешна достатъчност, той също е загубил усещането за това, 
което наистина съставлява стойността на индивидуалността. Залезът на Запада 
произтича несъмнено от залеза на индивида като такъв. 


В началото казахме, че хората днес вече не знаят какво е действие. Това е 
истината. Тези, които биха прегледали набързо някои традиционни индийски 
доктрини, с които, освен това, съответствия могат да бъдат намерени и в нашия 
класически Запад, със сигурност биха се изненадали от твърдението, че всичко, 
което е движение, дейност, ставане и промяна, е характерно за пасивният и женски 
принцип (шакти), докато неподвижността трябва да се отнесе към положителния, 
мъжки, слънчев принцип (шива). И по същия начин те не биха осъзнали съвсем 
значението на другото твърдение, съдържащо се в относително по-известен текст - 
Бхагавад Гита; (ТУ, 18) - според която мъдрият човек различава бездействието от 
действие и действието от бездействието. 
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Това, което е изразено в това, не е нито квиетизъм, нито съзерцателна нир-вана 
по никакъв начин: това, което е изразено, напротив, е съзнанието за това какво 
всъщност представлява дейността. Концепцията е напълно идентична с 


това, което Аристотел изразява, като говори за „неподвижни движещи се“. Тпе 
този, който е причината за и контролира движението, не се движи сам. Той възбужда, 


контролира и насочва движението: той предизвиква акта, но 
не действа, тоест не е воден от, не е въвлечен в действие; той е 
не действие, а по-скоро непроходимо, много спокойно превъзходство, от което 
действието идва и от което зависи. Ето защо той е мощен и невидим 
контролът може да се нарече, с Лао Дзъ, „действие-без-действие“ (уе!-муи-уе!). Неговата 
противоположност, този, който действа, е въздействан: този, който е завладян 
чрез действие, този, който е пиян от действие, от "воля", от "сила" в 
ентусиазъмът, в страстта, в ентусиазма, вече е инструмент; той не 
действа, но подлежи на действие; по този начин той изглежда - за тези доктрини - като а 
женски принцип и отрицание по отношение на по-висшия, трансцендентен, неподвижен 
и олимпийски модус на Майсторите на движението. 

Е, това, което днес се превъзнася на Запад, е именно този негатив, 
децентрирано, по-ниско действие: пияна спонтанност, която не е в състояние да се 
контролира и да създаде център за себе си, чийто закон е извън себе си и 
чиято тайна работа е воля за разсейване и поддържане на вихър 
дейност. По този начин те наричат положително и мъжествено и превъзнасят това, 
което е напълно отрицателно и женско. В своята слепота съвременните хора на 
Западът не вижда нищо друго и си представя това вътрешно действие, тайната сила, 
която не създава машини, банки и компании, а 
хора и богове, не е действие, а отказ, абстракция, загуба на 
време. 

По този начин „властта“ се свежда до синоним на насилие; волята се отъждествява 
все повече и повече само с един вид животноподобно и 
мускулест, от това, което човекът приема антитеза, съпротива 
(вътре или извън себе си), срещу които той се напряга и носи 


навън. Напрежение, борба, усилие, стремеж - п!5из, борба - това са 
девизите на този активизъм. 


Но всичко това не е действие. 


Действието е нещо елементарно. Това е нещо, просто, ужасно, 
неустоим. В него няма място нито за страст, нито за нейната антитеза, нито 
за „усилие“, а още по-малко за „човечност“ и „чувство“. Започва от абсолютни центрове 
без омраза, без жажда и без съжаление; от 
спокойствие, което ужасява и обездвижва; от ниво на „творческа неразличие“, 


превъзхождащо всяка опозиция. 
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Това е команда. Това е страховитата сила на цезарите. Това е скритото 
и мълчаливо действие на императорите от Далечния изток, неизбежно като 
природните сили, чиято „чистота“ споделя. Това е, което все още може да се 
усети, излизайки от магическата неподвижност на някои египетски портрети, 
от очарователната бавност на някои ритуални жестове. Това е голият, нов 
макиавелизъм, в цялата му твърдост и безчовечност. Това е, което избухва, 
когато - както във високото феодално Средновековие - човекът отново 
става сам, човек до човека или човек срещу човека, прикрит в силата или в 
слабостта си, без бягство, без закон. То блести, когато - в героизма, в 
саможертвата или в голямото светотатство - в човека се надигне сила, по- 
силна от доброто и злото, милосърдието, страха и щастието, сила, пред 
която окото вече не се взира нито в себе си, нито в другите и в който 
възниква първичната сила на обстоятелствата и пер- 
синове. 

Това, което във физиката се нарича разсейване на енергия чрез триене 
- това е, което вместо това европейците наричат "героизъм", с който, като 
деца, се гордеят. Терзанието на разкъсаните души, патосът на наивните 
слабаци, безсилни да се контролират, да си наложат мълчание и абсолютна 
воля, всичко това се превъзнася на Запад в името на „трагичното усещане 
за живота“, тъй като разбалансира един дуализъм, виновна съвест“, в 
душата е нараснало чувството за „грях“, за човека като враг на себе си и 
ядосан срещу себе си. 

И усложнението възниква от усложнението: действието изчезва зад 
удоволствието от чувствата и от мъченията. Съпротивата, тоест безсилието, 
се превърна в условие за усещането за себе си, оттук и нуждата от усилие, 
романтичното превъзнасяне на насилието, тичането в кръг, копнежът, 
суеверието, че стойността не е в пристигането, а в бягане; не владеене и 
контрол, а болезнено, борещо се, завоевание; не точна, гола, изпълнена 
реализация, а „безкрайна задача“. Християнството, отричащо класическата 
хармония, чувството за автаркия и абсолютна граница, чувството за 
олимпийско превъзходство, за дорийска простота, за активна, положителна, 
твърда, имманентна сила, подготви почвата за свят на обсебените и окован. 


Всеки на Запад знае за вериги, кръв и тъмнина, но нищо за свобода. 
Викът на свободата, който се чува да кънти навсякъде, е само вик на 


затворници, вой на оковани диви животни, глас, който идва отдолу. 
Съвременният „волюнтаризъм“ нее воля, а отчаяна реторика, която 


замества волята, умствен излив да се убедиш в воля, която нямаш. 
Идентични обсесивни признаци, симптоми на безпокойство, твърдения, 


които само свидетелстват за 
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липсата и необходимостта от това, което те твърдят, са всички съвременни издишвания на 
„власт“ и „индивидуалност“: отчаяните аспекти на европейския упадък под суровия 
закон на „сериозността“ и „задължението“. 

Защото всичко на Запад е по един зловещ начин сериозно, трагично, 
несвободно. Всичко издава усещане за дълбока принуда, което у едни се проявява 
като ригоризъм, прохибиционизъм, императивизъм, моралистка или 
рационалистка нетърпимост, а у други като романтичен порив и човешки патос. 
Кристална яснота, пъргава простота, отделена в духовна радост от свободната игра, 
ирония и аристократично превъзходство, всичко това съществува и е замислено 
само като мит. Вместо това във всяко нещо царува ново усещане за идентификация, 
за колапс, за алчен интерес. Това е светът на затворите Микеланж-Леск, който все 
още отеква в човечеството, украсен с „героизъм“ и „универсалност“, с Бетовен и 
Вагнер. И колко 
сериозност и романтична страст има в ницшеанската екзалтация 
на „веселата наука“, в самия смях на Заратустра! Проклятието на 
разпнатият бог се е разпространил навсякъде, обвил е цяла Европа, блок от метал 
и кръв, в дълбоката си болка. 

Това „човешко“ усещане за живот, така типично за съвременния Запад, се потвърждава 
неговият плебейски и нисш аспект. Това, от което някои се срамуваха - "човек" 

- други се гордееха. Древният свят издига индивида до Бог, 

направи всички усилия да го освободи от страстта, да го адаптира към 
трансцендентността, със свободния въздух на висините в съзерцание, както и 

в действие; познаваше традициите на нечовешките герои и на божествените хора 
кръв. Семитизираният свят не само лиши „създанието" от божественото, но 
накрая сведе Бог до човешка фигура. Връщане към живот на 

демонизъм на пеласгийски субстрат, той замества чистия олимпиец 

региони, зашеметени в своето сияйно съвършенство, с терористичните гледни 
точки на своите апокалипсиси, на адове, на предопределение, на гибел. Бог 
вече не е аристократичният бог на римляните, богът на патрициите, на когото се 
моли прав, в светлината на огъня, с високо вдигната глава 

и който се носи начело на победоносните легиони; беше не 

по-дълго Донар-Тор, унищожителят на Трим и Химир, „най-силният от силните“, 
„неустоимият“, господарят на „убежището срещу терора“, чието страховито 
оръжие, чукът Мьолнир, в изображение 

съответстваща на Ваджра на Шива - същата мълниеносна сила, която 

осветил божествените царе на арийците; вече не беше Один-Вотан, 

този, който носи победата, Орелът, множеството на героите, които в 

смърт на бойното поле, празнуват най-висшия култ към жертвоприношението и са 
превърнат във фалангата на безсмъртните - но станаха, да го кажа с 

Ружие, покровител на нещастните и отчаяните, холокоста, 


84 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


КОРЕНИТЕ НА ЕВРОПЕЙСКОТО ЗЛО 


утешителят на страдащите, който е умолен със сълзи на екстаз в унищожението 
на себе си. Следователно духът се материализира, душата се смекчи. Тогава се 
преживяваше само това, което е страст, чувство, усилие. Не само свръхземното 
усещане за олимпийска духовност, но и за мъжественото скандинавско-римско 
достойнство изчезнаха малко по малко и в общата дегенерация последва един 
изкривен свят на трагедия, страдание и сериозност: „човешкият“ свят вместо 
епичния и дорийски свят. 


„Хуманизъм“: във всичко това - мръсна мъгла, издухана от земята, която 
е попречила на визията на небесата - някои се гордеят с „ценността“ на Запада. 
Той се разпространява ефективно във всяка своя форма, той е в основата на 
стария и новия романтизъм, на всички сантиментализми, на всички съвременни 
ентусиазми за действие и воля. 

И ние викаме: трябва да се очисти от него! Задачата е също толкова трудна, 
колкото и изкореняването на другите описани елементи, канонизиращи 
европейския упадък. 

Това, което е „човешко“, трябва да бъде преодоляно, абсолютно, без 
милост. Но за да се стигне до това, е необходимо хората да постигнат чувството 
за вътрешно освобождение. Нека се знае, че това не може да бъде обект на 
жажда, не може да бъде обект на алчно търсене от страна на окованите, които 
като такива нямат право на това. Или е, като обикновен въпрос, който не е нито 
тържествено обявен, нито теоретизиран, който едва се забелязва, като 
естествено, елементарно и неотменно присъствие на избраните - или не е. 
Колкото повече е търсено и желано, толкова повече е неуловимо, защото 
необходимостта е фатална за него. 

Необходимо е да се опомни: както би си казал онзи, който, като разбере, 
че бяга, задъхан в знойната жега, си казва: „И? Ами ако вървя по-бавно?“ - и като 
вървеше по-бавно: „И така? Ами ако спра да ходя?" - и спирайки да върви: „И 
така? Ами ако легна на земята, тук, на сянка?" - и легнал на земята, усещаше 
безкраен покой и си спомняше с учудване своята надпревара, старото си 
бързане; по същия начин, душата на модерните, която не познава почивка, 
тишина, нито място за дишане, трябва постепенно да бъде успокоена. 


Необходимо е да върнем хората към себе си и да ги принудим да намерят в себе 
си своята цел и своята ценност. Те трябва да се научат отново да се чувстват 
сами, без помощ и без закон, докато не се събудят за акта на абсолютно 
командване и на абсолютно подчинение. Така че, оглеждайки се хладно, те 
осъзнават, че няма къде да отидат, че няма какво да искат, на какво да се 
надяват, от какво да се страхуват. Те трябва да дишат отново, освободени ОТ 
тежестта и да признаят нещастието 
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и слабостта на любовта и омразата. Те трябва да се изправят толкова просто, 
чисти, но вече не човешки неща. 

В превъзходството на аристократите, във високото състояние на душите, които 
контролират себе си, те се подиграват на мътната алчност, с която робите се втурват към 
банкетът на живота. Те се оттеглят в активно безразличие, способно на 
всичко в съответствие с подновена невинност. Силата да поставят собствения си живот 
на карта и да се взират усмихнати в бездните на 
даване без страст, на действие, като същевременно поставя и двете на едно ниво 
победа и поражение, успех и провал - то трябва да извира от онова превъзходство, 
което се разпорежда със себе си като нещо и в което опитът на принципа от всяка 
смърт и всяка поквара наистина се пробужда. Усещането за твърдост, за усилие, за 
грубото „ти трябва!" вече не 
съществува освен като спомен за абсурдна мания. Признавайки илюзията на всички 
„еволюции", на всички „провиденциални планове“, на всички „историзми“, 
признаване на илюзията за всички „цели“ и „причини“ като каишки 
необходима само на онези, които още деца не знаят как да вървят 
собствените си, хората ще престанат да се движат, но ще се движат. Ако тяхното „аз“ стане 
техният център, хората и вече не призраците, действието в неговия първичен, 
елементарен, абсолютен смисъл ще изникне отново от тях. 

И ето, тогава, ако се разсее отровната мъгла на "човешкия" свят, освен 
интелектуализма, освен психологията, освен страстта 
и суеверието на хората, природата в нейното свободно и съществено състояние воля 
се появяват отново. Всичко наоколо отново ще стане свободно, всичко ще стане 
дишай най-сетне. Голямата болест на романтичния човек, вярата, сега ще бъде 
преодолени чрез опит. За човека, така реинтегриран, нови очи, 
нови уши, нови крила наистина и спонтанно ще се отворят. Свръхестественото ще 
престане да бъде бледото бягство на бледите души. Това ще бъде реалност 
и ще стане същото като естественото. В чистото, 
спокойна, мощна и безплътна светлина на възродена дорийска простота, 
дух и форма, вътрешност и външност, реалност и свръхреалност, 
ще стане и едно и също нещо в баланса на двата члена, на 
което никой не е по-висок, никой не е по-бавен от другия. По този начин ще бъде 
епоха на трансцендентен реализъм: в силите на онези, които вярват, че те 
са хора и не знаят, че са спящи богове, силите на елементите ще се събудят, до 
тръпката на абсолютното осветление и на абсолютното възкресение. 


И тогава другото голямо човешко ограничение, това на безликата социална 


амалгама, също ще бъде преодоляно. Ако законът, който ги е направил 


части от машини, камъни, свързани в безличен цимент на 
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колективният деспотизъм и хуманитарните идеологии са пометени настрана, 
всеки индивид ще бъде началото и края сам по себе си; всеки затворен 
в себе си като светове, скали, върхове, облечени само в тяхната сила ив 
тяхната слабост. На всеки място - боен пост - качество, живот, а 
достойнство, отчетлива сила, несравнима, несводима. Техният морал ще бъде: ти 
трябва да се утвърдите над необходимостта да „общувате“ и да „разбирате“. 
един друг“, над позора на патоса на братството, над чувствената наслада от това 
да обичаш и да се чувстваш обичан, от това да се чувстваш равен и близък - като 
се утвърди над тази фина сила на покварата, която разтваря и 
отслабва чувството за аристократизъм. Необщителността ще бъде желана, в 
името на абсолютно и мъжествено уважение: долини и върхове, по-силни 
сили и по-слаби сили, една до друга или една срещу друга, 
лоялно признати, в дисциплината на духа вътрешно в огън, но 
външно твърд и твърд като стомана, съдържащ необятността на безкрайното до 
великолепна степен: военно, като във войнствено предприятие, син 
бойното поле. Точни взаимоотношения, ред, космос, йерархия. Строго специфични 
групи, които организират, без посредници и без затихвания, чрез действия, в 
които някои ще се издигнат ярко, 
други ще паднат безвъзвратно. Горе, слънчеви и надменни същества, раса на 
Майстори с „дълъг, далечен, страховит поглед“, който не взема, а 
дават лекота и сила в изобилие, и в решително поведение на 
живот, се стреми към все по-необикновен интензитет, но винаги балансиран в 
своето свръхестествено спокойствие. 

Тогава романтичният мит, този за „човека“ и „човешкото“, ще го направи 
изчезват и ние ще се доближим до прага на великото освобождение. В 
свят на прозрачност, думите на Ницше, предшественикът, тогава ще бъдат 
способни да прозвучат в трансцендентен смисъл: „Колко красиви, колко чисти, тези 
свободни сили, вече не опетнени от духа! 
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Ницше, Неразбрано 


За пореден път се оказваме изправени пред два идеални свята, чието противопоставяне 
ние не искаме да смекчим, а по-скоро да влошим. 

Необходима е почивка и тотална промяна, за да има решение. 

Имайки предвид ситуацията, до която стигнахме, вече не трябва да се 
надяваме на ефективността на присадките. Нищо, въз основа на ценностите на 
нашия съвременен свят, не би могло да спаси този труп, който всеки ден си 
играе с възкресявания и заменя тръпката на агонията с тръпката на 
пробуждането. 

Самата субстанция е тази, която трябва да бъде унищожена и обновена 
радикално - в противен случай всичко, което може да бъде дадено като 
спасение, ще бъде замърсено; то няма да спаси, а самото ще бъде подвластно 
на същото зло. 

Във всички области - както видяхме - преобладаващите в момента 
концепции са абсолютна противоположност на духовните предпоставки, на 
базата на които може да се стигне до възстановяване в традиционния смисъл. 
Затова не трябва да се колебаем да изискваме всичко, което в съвременния 
човек е част от това, което той е довел до сегашната корупция, да бъде 
унищожено. Но в същото време трябва да имаме предвид това: ние изискваме 
унищожение само доколкото познаваме по-висши, по-славни, по-живи форми. 
Ние не искаме отрицание, а възстановяване. Съществува цялостна, тотална, 
положителна система от ценности, разработена в съответствие с всички други 
форми, възникнали в светската „цивилизация“ днес, като сигурна база за 
преодоляване на всички отрицания, характерни за европейския упадък, без 
страх от края с нищо. 

Идеалът за връщане към кастите и качествената йерархия трябва да се 
възложи на демона на колектива, на анонимността на всемогъщите финанси 
и на тиранията на социализирания и семтикизиран Запад. 

Аристократичният идеал на мъдростта трябва да се противопостави на 
положителната наука и на униженията, които чрез нея са отворили шлюза на 
труда и културата за тълпата. 
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Свръхреалният и слънчев идеал на посвещението трябва да се противопостави на 
ханжески абстракционизъм и формализъм на антиарийската вяра. 

Аристократичният идеал за метафизично действие, безусловната сила, която 
ритуалът и свещената традиционна наука могат да предложат на обективите на едно 
реинтегрирано човечество, срещу луциферианската илюзия за технико-механична 
сила, плод на пълно отричане, инструмент на нови нужди и на нови робство. 


Освободената и доминираща скандинавско-класическа визия и идеалът за 
метафизично преживяване, като основа на ново действие и ново съзерцание, към 


романтичната, еволюционна и фаустовска визия за живота. 


Ритъмът се ускорява, кръгът на западната "цивилизационна" заплаха - 
епз за затваряне. Има три възможни нагласи към това. 

Или се оттеглете, като поставите бариери, оставяйки онези отклонители и 
предатели на себе си; разбиване на мостовете - преди „синовете на Муспел“ да се сетят 


за това - за да попречат на техните зарази да достигнат до най-скритите ни кътчета. 


Или чакайте решението, ускорявайки ритъма на „прогреса“, чакайки края, или, 
ако това не е достатъчно, прекалявайки, за да го провокирате, така че да се освободи 
почвата за мигновеното издигане на новото дърво. 

Или междувременно се обединяваме в призива за съзнание и бунт, 
противопоставяме се търпеливо, упорито, безмилостно, с разрушителна сила от една 
страна, с творческа сила от друга, на вълната, която заплашва да завладее все още 
здравите части на Европа. 

Но основата за това - нека повторим - предпоставката на всяко друго действие е 
вътрешно обновяване. Преди всеки друг вид смелост е необходимо духовното, което 
вече не ни позволява да търпим никакво сближаване и какъвто и да е компромиси 
което, проявявайки най-пълно безразличие към онези, които ни обвиняваха, че сме 
анахронични мечтатели, утописти, откъснати от реалността, ни фиксира здраво, 


безстрастно, в традиционната истина. 


И тези, които все още не са способни сами, могат да намерят предшественик 
дори в тези мрачни времена, някой неразбран, който чака в сенките: Фридрих Ницше. 
Ницшеанският опит все още не е изчерпан, тъй като дори не е започнал. Това, което е 
изчерпано, е обусловената във времето естетико-литературна карикатура на Ницше и 
теологико-натуралистична редукция на някои части от неговите теории. Но стойността, 
носена героично от Ницше след много безименни страдания, въпреки факта, че цялото 
му същество се бунтуваше и отстъпваше, докато без никакво оплакване, след като даде 


всичко, рухна - тази ценност 
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което е отвъд неговата „философия“, отвъд неговата човечност, отвъд самия него, 
идентичен с космическо значение, отражение на икономическа сила - на 

Хварено и страшният огън на слънчевите посвещения - тази стойност все още чака да 
бъде разбрана и възприета от съвременниците. Вече има 

в него призивът за оръжие, призивът за омраза, за пробуждане - иза 

голямата борба: тази, в която - както казахме - съдбата на 

Западът ще бъде уреден: или ще потъне в здрач, или ще влезе в нова зора. 

Освобождавайки доктрината на Ницше от нейната натуралистична част, виждаме 
че „свръхчовекът“ и „волята за власт“ не са верни, освен като надбиологични качества 
и, трябва да кажем, свръхестествени качества, тогава това 
доктрината за мнозина може да бъде път, по който може да бъде великият океан 
достигнат - светът на слънчевата универсалност на великите северно-арийски 
традиции, от чийто връх се налага усещането за цялата мизерия, за цялата 
безполезност и за цялата незначителност на този свят на окованите и маниаците себе 
си. 

Именно на тази основа трябва да се разбира временното практическо действие, 
което трябва да се основава на най-високите точки на контакт, достъпни, дори и само 
за малък елит в момента; докато за другите, 
които не разбират, те само биха били причина за объркване, 
което би ги принудило да се откажат от идеалите за незабавно, практично, 

и реализуема стойност заедно с тези по-високи идеали. 

Езическите скандинавски ценности са трансцендентни ценности, които получават своята истина 
смисъл само в рамките на тази пълна, антимодерна и антиевропейска концепция, 
които вече описахме в основни линии. Но тези можеха 
също представляват етични принципи, вероятно междувременно да формират основа 
за ново образование и за нов стил на живот, свободен от лицемерие, форма 


низостта и формират халюцинациите на най-новите поколения. 


Езическият опит изобщо не е невъзможен и анахроничен 
опит от каквато и да е гледна точка. Не се ли чувстваме почти 
всеки ден как "езичеството" в съвременния свят се забелязва и осъжда 
от представителите на европейските религии? Така езичеството до голяма степен е 
и наистина е въображаемо езичество: имаме работа съсзло 
чийто корен могат да разпознаят онези, които са ни следвали до този момент 
без затруднения силите и условията, които първоначално са се променили 
древния, предхристиянски свят. 

в други аспекти, вместо това, това езичество е истинско езичество. То 
е въпрос на откриване на аспектите, чрез които може да се използва като а 
средство за постигане на цел, като се трансформира в нещо положително; без даепо 


никакъв начин синоним на материализъм и корупция, както е 
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приема се за съжаление от повечето хора, когато говорят за езичество; и като 
се превърне в израз на подготовката на едно по-високо и наистина духовно 
състояние, което да ни позволи да останем верни на силите на нордическата 
арийска раса - където тези сили, дори ако все още са потиснати, не са победени. 


Положителният аспект на съвременното езичество съществува навсякъде, 
където има реализъм, който означава преодоляване на романтизма; навсякъде, 
където в новите поколения се е случило нетеоретично, но практически 
преживяно елиминиране на различните страшилища на мисълта, чувствата, 
изкуството и морала; навсякъде, където възниква нещо оригинално и варварско, 
но обединено с опростените, ясни и контролирани сили на най-изключителната 
модерност; навсякъде, където наистина е настъпила нова обективност, нова 
сериозност, нова изолация, които обаче не изключват възможността за съюз в 
действие и за действие; навсякъде, където предмети, повече от хора, 
произведения, повече от частни „личности“ и „трагедиите“ на техните автори - 
независимо дали са индивиди, раси или колективи - предизвикват отново 
интерес; навсякъде, където импулсът да излезеш от собствената си „душа“ в 
необятния свят, възстановен към своя характер на вечност и към своето 
безразличие към човешкото, придобива стойност; не като бягство, а като 
връщане към нормалността, към естествеността, към централното. 

Всичко това може да съдържа принципи за временен катарзис. Усилието 
трябва да има за цел да не позволи на пътя на тези "преодолявания" да изтече - 
както става в повечето случаи - към плана на материята и на простото "живот" - 
за да завърши в най-ужасното израждане на човешките възможности. 

Следователно би било необходимо темите за нов реализъм, за нов 
скандинавско-езически класицизъм, за нова свобода в това, което е съществено, 
в антисантиментализма, в „дорийското“ и обективното - което тук и там, се 
появяват в различни тенденции на най-новото поколение, не рядко придружени 
от мъжествените теми на новото ницшеанство - че тези теми успяват да 
трансформират, да достигнат истинско ниво на духовност (да намерят, 
следователно, пътища, които водят до нещо, което е отвъд материята и „духа“, 
както се разбира от съвременната култура) и - чрез гледащи напред елити - със 
стил на ясна визия, на контрол и на свръхиндивидуално съвършенство, за да 
завърши в извънчовешкото. 

Ако на тази основа една етика, която все още можем да наречем 
скандинавско-езическа, пречисти нашите все още здрави раси и ги изпълни 
напълно с нов стил на живот, почвата ще бъде готова за разбирането и 
постепенното осъществяване на това, което е имало още по-висока стойност и 
за която говорихме, за да признаем, че няма празнота напред или отвъд, но 
празнотата е само сега. 
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Истинската Паневропа 


Някои практически съображения за състоянието на съвременна Европа 
могат да бъдат свързани с това. 

Факт е, че дори само в политическата и икономическата област, 
определени отрицателни сили, които преди са се проявявали само спорадично 
и са се появявали в неорганизирано състояние, днес са организирани, те 
стават сили в истинския смисъл на думата и в своята хегемонна претенция, в 
своя деструктивен характер, по отношение на всичко, което може да се счита 
за европейска традиция дори в тесния смисъл, те ни се явяват точно заплаха, 
пред която се налага политическа и социална алтернатива. 


При тези условия възниква фундаментален проблем: възможно ли е 
Европа, въпреки икономическата и политическата си рана, да може да 
отстоява своята автономия срещу неевропейски и антиевропейски сили или, 
за да спаси съществуването си, трябва да се организира като единица? 

Това е така нареченият паневропейски проблем, който граф Куденхов- 
Калерги повдигна наскоро, като посочи, че Русия, Англия и Азия са трите 
основни сили, по отношение на които този проблем придобива особено 
значение. 

Освен това е неоспоримо, че в общото усещане за криза и дискомфорт, 
което дори намира израз на материалния план на западното общество, най- 
добрите умове днес се оказват принудени да си припомнят идеала за една 
висша икуменическа цивилизация, в която нова и единният принцип трябва 
да реорганизира европейските раси, разпръснати и отслабени в своите силни 
страни и в техните индивиди. 

Така паневропейският проблем може да бъде включен в нашите 
разсъждения и можем да кажем, че той наистина има смисъл и по-дълбок 
гавоп Фе!е, доколкото - 1 п р т!5 е ап е отпа - изразява необходимост от 
защита на Европа, свързана с към Традицията. Практическите предимства на 
един Паневропейски съюз могат да имат за нас само второстепенен и условен 
интерес, тъй като основният проблем, който застрашава Европа, е не толкова 
материална опасност, а по-скоро духовна. Нека не се заблуждаваме относно 
възможностите за единство на плана на материята и на „политиката“. 

По своята същност това е на ниво на случайност, на относителност, на 
ирационализъм и на компромис: не може да се смята, че точно на това ниво 
форма, надарена с истинска стабилност, може да има живот, тъй като един 
по-висш принцип - като душата му - не присъства там. Само на нивото на духа 
истинското единство може да заживее и да преодолее всеки дух на 
разцепление и партикуларизъм. 
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Разглеждайки нещата от тази гледна точка, човек може да продължи да вижда 
- с СоийепПоме - в Русия, в Англия и в Азия, основните центрове 
на сили, срещу които европейският блок става необходим: при условие 
че същевременно човек се опитва да открие аспекта на духовното 
опасност, която съответства на всеки един от тях. 

Що се отнася до Русия, ние всъщност сме в присъствието на 
най-заплашващата сила за нашето бъдеще. Видяхме как протича процесът на 
духовна регресия - особено в нейния аспект на падането на властта от 
една древна арийска каста към друга - са склонни към възхода на ново 
колективистично, пролетарско, механизирано варварство, обявен за враг на 
всичко, което е свобода, дух и личност, както е точно показано 
за нас от Русия на Съветите. В мътното, демонично съзнание 
от това Съветите всъщност поемат пророческата мисия да доведат до 
бъдещото човечество една универсална култура - пролетарската култура със своите 
мит за масовия човек. И Куденхов правилно отбелязва, че ако Европа 
вчера може да представлява ред срещу хаоса в лицето на руснака 
революция, днес е вярно точно обратното: днес виждаме 
Съветите се конституират като железен блок - политически, идеологически и 
същевременно икономически - и ако такава варварска власт продължава да съществува в това 
посока на абсолютна организация на всяка енергия, на рационализиране и 
използване на всеки природен и човешки ресурс (на което техният „петгодишен 
план“ е първото проявление и към което са се запътили 
по отношение на конкретните намерения за международно политическо 
господство), тогава, за Европа, разделена на различни национални и международни 
Разногласията, в нейната икономика и преди всичко в нейните идеали, съществува 
опасност, която е трудно да се надцени. 

Що се отнася до втората сила, Англия, тя трябва да се разглежда в нейната 
най-тясна връзка с Америка, за да се оцени изцяло антиевропейството на един 
утилитарен, меркантилистичен, демократично-капиталистически, по същество 
светска и протестантска култура, която е достигнала точно своя окончателен 
завършек в Америка: мамонизъм, прекомерна стандартизация, 
тиранията на тръстовете и златото, деградиращата религия на „социалността“ и 
на работата, унищожаването на всеки метафизичен интерес и прославянето на 
„животинския идеал“. Така, от тази гледна точка, Англия, чиято 
световната империя сега върви към упадък, представлява по-малка опасност от 
Америка, която може да се разглежда обективно като западната 
аналог на същата опасност, която на източната граница представлява Русия 
на Съветите представлява за нас. Разликата между двете култури 
се състои само в това: тези въпроси, които Съветите се опитват да изпълнят 
с трагично и жестоко напрежение и чрез диктатура иа 
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Системата на терора, в Америка, вместо това, процъфтява с подобие на демокрация 
и свобода, доколкото те се появяват в спонтанния резултат, непременно постигнат 
чрез интереса към материалното и индустриалното производство, на откъсването 
от всяко традиционно и аристократична точка на 

позоваване на химерата на технико-материално завладяване на света. 

Що се отнася до третата опасност, азиатската опасност за нас не съществува 
европеизирана Япония и още по-малко в Китай и Индия. Заслугата на 
Рене Генон трябва да подчертае, че е точно обратното 
което е вярно, което ще рече, че Западът е този, който представлява а 
опасност за тези народи или по-скоро принципът на техния упадък: 

Западът беше инжектирал във вените им вируса на модернизацията, причинявайки 
бързото разпадане на всичко традиционно и трансцендентно, което 

онези велики народи, поддържани в техните организации. Ако някой ден, 

Азия, организирайки се като Запада и участвайки във всички замърсявания на 
модерния дух, започва да представлява политическа опасност за Европа, 

само последните ще бъдат отговорни и виновни за това. Можем да говорим за 
Азиатска опасност в съвсем различен смисъл: това е опасността, която е 
конституирана за европейската душа, особено при сегашното състояние на нещата, 
от двусмислена, пантеистична, объркана, бягаща духовност, в бягство 

от света, който може да се намери в хиляди съвременни неомистични и теософски 
течения и секти, почти винаги свързани 

с темите за хуманитаризма, пацифизма и антийерархизма, изненадващо подобни 
на синкретичната азиатска култура от александринския период на упадък. 
Естествено, всичко това няма абсолютно нищо общо 

с традиционния и особено арийския Изток: това е патос, който в крайна сметка 
може да ни отведе до субстрата на низшите раси, чрез 

чието управление и цивилизация са формирани големите източни култури: а 
патос, който благоприятства именно ферментите на разлагането на 

Семитизиран Запад. Въпреки това и за съжаление в много европейски 

течения Изтокът е известен и активен в този смисъл и е в този смисъл 

че представлява опасност: опасността от изпадане в антизападен 

и не-мъжки спиритуализъм, за да се бори със западния материализъм. 

Тройната враждебност, по отношение на която проблемът за европейското единство 
може да бъде поставен в истинските му термини, трябва да бъде интегрирана по този начин. 
Да се борим, честно, но най-важното е: да се бием в чие име? Позволявам 
ние предполагаме, че Европа, за да можем да се противопоставим в политическия 
и икономически смисъл, Русия като конфедерация от съветски републики или 
Съединените щати трябва да се организират по начин, който отговаря точно на 
антийерархичните, „социалистически“, светски идеали на 
тези две сили. Тогава ще видим, че положителното решение ще бъде 
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съвпадат с отрицателния; опозицията би се равнявала на скрита абдикация, на тайно 
унищожаване, на дезертиране към врага чрез 
действието, което трябваше да затвори вратата пред него. Освен това би било 
безсмислено да се изисква от сумата от две части нещо, което е 
дори не присъства в един от тях; да се заблуждава, че всяка форма на европейско 
единство може да бъде полезна за каквото и да било, ако всеки народ вече не е тръгнал, 
всеки за себе си, към реакция в 
същата посока, към духовна интеграция, която отхвърля всичко 
клонящи в руска или американска посока. Е, това създава единство 
дух, който всъщност дава на тези народи възможността да станат 
органично и така да се каже спонтанно, обединени в нещо по-висше 
отколкото индивидуалното им съществуване. 

Душата на тези индивидуални реакции и интеграции, които, 
отвътре, може да изчисти кръга за формирането на европейско 
блок, материален и духовен едновременно, се намира в идеалите, които 
ние поддържаме, в ценностите, напълно възприети от скандинавско-арийската традиция, 
като основа на аристократична реставрация. 

Куденхов-Калерги смята, че признава индивидуализма, героизма, 
и социализма като елементи на „европейската душа" - и следователно като 
помещения на бъдеща Паневропа: ценности, които съвременна Европа би направила 
са черпили от класическата, или по-добре от северната и християнската традиция. 
Но обединението на тези три ценности е компромис: въвеждането 
на „социализма“ като европейска ценност - както се вижда от всичките ни предишни 
разсъждения - би представлявало нещо като троянски кон, който по-рано или 
по-късно ще изложи европейския блок на онези сили, които характеризират опасността, 
на която е необходимо да се противопостави и която е необходимо 
да се бори. СоцдепПоме направи тази грешка, защото той вижда елемента 
на „индивидуализма“ формират чисто плуралистична гледна точка; ето защо той 
приема, като компенсация за разделението и атомизма, към който 
чистият индивидуализъм би могъл да доведе правото на „социализма“ като обединяващ 
цимент. Всъщност, вместо това има индивидуализъм, който сам по себе си - чрез 
ценностите на вярност, служба и чест - съдържа семената на ап 
преодоляване на изолацията и егоизма на индивида и 
отваря пътя към възможността за ясна и стабилна йерархична организация. Нито 
римляните, нито изконните арийско-римски народи са имали нужда 
да изчакаме християнският социализъм да достигне реални и по-висши форми на 
организация. Освен това има арийски социализъм, като войнствен идеал за асоциация 
на свободни господари, и има семитски, двусмислен, тотемичен и 


не-мъжествен социализъм, съставен от взаимна нужда и патос, от които ние 
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не знаем какво да правим с това и което смятаме за позор 
към европейската душа. 
Ако в нашето схващане аристократичната идея е първооснова за 
традиционна реставрация, ние имаме едновременно с нея принципа 
това дори в практически и политически смисъл би могло да ни доведе до 
преодоляването на това, което днес се противопоставя по същество на европейското единство. 
Тази съществена пречка е национализмът. Виждаме, в интерес на истината, 
как падането на това универсално единство, което Европа вече имаше в 
Средновековието е настъпило заради национализма. След като средновековният 
йерархично-аристократичен идеал се е разложил; веднъж диференциацията на кастите 
и гилдиите бяха изчезнали и след работата на националната централизация 
и на създаването на "граждански власти" заеха мястото си и лидерите 
преминали от висшите функции, което ги свързвало с литургия на 
власт, до пряка и абсолютистка намеса в света на политиката 
пряко свързана с икономиката и нацията - разбирана като държава и 
колективност - тогава имаше материализация и регресия, която 
породи един разпадащ се партикуларизъм: на онзи партикуларизъм, който все още 
търпи по изострения начин и които различните европейски нации подкрепят, една 
срещу тях или - като толкова много схизми, толкова много 
концепции, които се противопоставят една на друга и зад които се крие поредица 
от хегемонии от чисто политически, икономически и териториален тип. 
Следователно, само като поемете по пътя в обратната посока - 
по естествен начин, без непременно да се връщаме към форми, обусловени от 
времето, но възобновявайки духа им - че човек може да стигне до 
изпълнение на идеала за европейско единство. Дотолкова - като днес 
- духът е инструмент в услуга на политиката; и аристокрацията може да бъде 
променен на плутокрация и на лидери на чисто икономическа, административна 
или военна организация; че Държавата е именно - и единствено 
- нацията, а не йерархия от касти, съответстваща на диференциация и йерархия на 
ценности - в същата степен апетити, егоизми, конкуренция, планове на алчна 
индустрия ит.н. 
те са ирационални и саморазрушителни, ще бъдат по-силните сили, 
срещу чийто фронт всеки опит за обединение ще се провали. 
Вместо това е необходимо да се извърши децентрализация и икономическа 
демобилизация; че държавата, като духовен принцип, като духовен 
принцип, освобождава се от материалния си аспект; че приписва на този аспект 
ограничено поле, отвъд което се издига според напълно разбрания йерархичен 
идеал, който като такъв никога не би могъл да завърши като това, което 
е обусловено от партикуларизма и материализма, от етноса и от географията. Тогава 


в различните държави ще имаме толкова много аристокрации 
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което, чрез преживяване на същата традиция на духа и същите ритуали на 
властта, като се придържа вътрешно към по същество наднационалните 
ценности на тази традиция, би довело до действително единство отгоре: 
това наднационално единство, което обединява в духа, без да смесва телата. 

По този начин бихме могли да стигнем до Паневропа; бихме могли да 
определим съгласувано всичко, което е полезно за разрешаване на 
европейската криза и за образуване на блок срещу опасностите, които дори 
материално заплашват да погребат останките на нашата цивилизация. В 
някои случаи европейското единство може да остане в състояние на 
преживяна реалност, която не се нуждае от външен ред. Но в други случаи 
трябва да е готова да покаже, дори динамично, своята сила, създавайки в 
единствен и неудържим импулс и с една воля различни раси и традиции за 
една и съща цел на защита и завоевание , и все още изхождайки от импулс 
отгоре, който оставя зад себе си слепите детерминизми на политическите 
страсти и които следват идеалност, нещо универсално и трансформиращо 
се: приблизително като идеала на кръстоносните походи, в които Европа, 
за първи път и последния път постигна универсално, обединително 
действие, отвъд границите на страната и кръвта. 

Именно чрез политическата форма на такова единство, което би било 
в съответствие с европейската традиция, можем само да посочим още 
веднъж етоса, върху който се основават древните скандинавско-езически 
конституции. По този начин ние мислим за онези асоциации на свободни 
хора, които по време на мир бяха като парламент на равнопоставени, на 
независими господари в собствения си пипдй ит; по време на война, вместо 
това, или в момент на обща цел и докато траеха общите действия, готови 


за призива, те се превръщаха заедно с мъжете си във васали, абсолютно 
верни на един лидер. 


Митът за двата орела 


Непосредствено предходните съображения ни довеждат до още по- 
практичен проблем: той се състои в оценката на точката, от която може да 
започне действието за ново европейско единство. 

Нашето убеждение е, че такова начало може да се осъществи само със 
съединяването на двата орела: немския и римския орел. 

Ленин веднъж каза: „Римо-германският свят представлява най-голямата 
пречка за осъществяването на новия пролетарски идеал“. Това признание 
е ценно за нас. 

Ако има нужда да се формира пояс на изолация на европейските 

страни, които законно сами по себе си имат традиция за разлика от 
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за онези, които или го нямат, или са го отхвърлили, или са го загубили, и което за първите, 
под една или друга форма, представлява опасност - тогава само съюзът на Италия с 
германските страни може да представлява, за нашият ум, сърцето на формирането на 
такъв блок. Римско-германският свят представлява символа и източника на всичко, което 
на Запад може да се нарече "цивилизация" в истинския, качествен, традиционен смисъл: 

в този смисъл предполагаемо, към което социалистическата, механистичната и плебейската 
повратна точка представлява, както знаем, най-срамния колапс. Италия, Германия и 
Австрия формират заедно традиционния полюс на Запада. От изток на запад тласкат 
антитрадиционни народи: славяните никога не са имали традиция; нито Америка; Франция, 
републиканска и упадъчна, негрифицирана и семтизирана, първата развъдна почва на 
съвременното въстание на робите, вече няма традиция; старата аристократична Англия е 

в ръцете на демокрацията и сега, от всяка гледна точка, е близо до своя упадък; различните 
сателити на Средиземноморието, Балканите и Севера в различна степен са част от една 


и съща картина и в никакъв случай нямат никаква възможност да се доближат до нещо, 
което има стойност като универсален символ. 


Затова не се колебаем да твърдим, че доколкото усилията за бунт и реставрация, 
проявяващи се в сянката на по същество езически и арийски знаци - от една страна, 
орелът и свастиката, от друга ръка, орелът и фасциите - биха успели да придобият по- 
голямо значение сред германските и италианските народи, те не биха могли да се затворят 


в така наречения "свещен егоизъм". 


Въпреки това, според нас, германската нация и италианската нация са особено 
призвани към връзка, която не е продиктувана единствено от политически, икономически 
и военни интереси - както в аморализма, който днес е единственото нещо, което здраво 
свързва или разделя нациите - до допълнителна, органична връзка на духа и интелекта 
точно като тялото. И ние не се колебаем да потвърдим, че възстановяването - под различни 
форми - на това, което имаше своето несигурно очакване в "Тройния съюз" преди войната, 
все още представлява въпрос за по-добро бъдеще. То е свързано с възможността да се 


даде на Европа първи център, здрава основа за нейната отбрана във всяко едно 


смисъл. 


Естествено, предпоставката е, че и в двете страни се извършва този процес на 
жизнена и „слънчева“ реинтеграция, за който вече говорихме, и във връзка с който всичко, 
което Германия и Италия вече предлагат на базата на техните новата политическа идея 


може да се разглежда само като проучвателна подготовка. 


98 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


НАШИЯТ ЕВРОПЕЙСКИ СИМВОЛ 


Във всеки случай, Италия вечее направила огромна крачка напред в елиминирането 
на последните остатъци, които, дори и в този момент изтъркани, все още продължават да 
съществуват в тази идеология на обновлението, която настояваше да изобразява Австрия 
и въобще германските страни като негови „вековни врагове“, а другите, латинските, като 
братя. И ако Италия предизвиква имперски идеал, то 
древен римски идеал, не само по име, но ив действителност, да се мисли това 
трябва да се водят войни за романтични и „патриотични“ идеологии, ще 
просто се оказват смешни. Със сигурност ще дойде денят, в който - 
отвъд своите повърхностни и илюзорни импулси - самата световна война ще 
разкриват смисъл, който вече няма да има нищо общо с хипокритичните претексти на 
една хуманитарна и антиаристократична идеология. Мусолини вече обясни, че "световната 
война беше революционна, защото - в средата на кървавата баня - тя ликвидира века на 


демокрацията, на числеността, на мнозинството и на количеството". В интерес на истината, 


световната война означаваше само възкресението и коалицията на плебеите 
национализмите и на съвременната световна демокрация срещу народите 
в които в основата си последните останки от древния имперско-феодален ред 
бяха запазени и които се бориха в името на феодалната концепция на 
право и чест, а не на съвременния плебейски принцип на земята 
и на "нацията". 

Естествено, има дори аналог на това за германските народи. Ако Италия трябва да 
премине от националния идеал, от който има свой собствен 
древна традиция в по-малка степен и която следователно я свързва с 
нова френска идеология, към универсално-имперската идея, която има по силата 
на римската идея, то в Германия преградите на този фанатизъм и 
национализъм на расата, чрез който, основно, би изпаднал в материалист 
и антитрадиционния партикуларизъм, тогава трябва да бъдат пречупени. Необходимо е 
че Германия припомня и своята висша традиция, наднационалната на 
Свещената Римска империя на германската нация - и след това пътят към това 
„Третият райх“, прогнозиран от много съвременни течения на германската реставрация, 
няма да може да избегне да доведе до точката, в която - както в 
времена на универсалната средновековна Европа - римският орел се обединява веднъж 
отново със северния орел. Ако Германия трябва да защитава норд.-ар 
традиция, тогава трябва да прави разлика - както направихме ние - между 
по-нисшия, биологично обусловен и, следователно, условен и частен смисъл, и висшия, 
духовен смисъл на това понятие, което 
не изключва първото, а го интегрира и го води по същество към 
идеята за тип, за първична формираща сила, която трябва да се събуди като творческа 
сила на новото единство и на новата цивилизация на 


Европа. Ако остане на нивото, на което е митът за кръвта и расата 
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има стойността на последна инстанция, ясно е, че претенцията за универсална мисия, 
характерна за висшите раси, би срещнала препятствия като правило. 

От наша гледна точка поведението на някои немски националистически кръгове трябва 
да бъде преодоляно, а не в смисъл на 

отказ, а за себеутвърждаване в една висша идея, освободена от обусловеността на 
природата и случайността. Един духовен национализъм никога не би могъл 


да бъде пречка за една универсална идея, тъй като се установява като нейна предпоставка. 


Ако Мьолер ван ден Брук каза, че Германия, след като е загубила 
война, трябва да спечели революцията, този израз за нас трябва да бъде разбран по 
същество в смисъл, че Германия трябва да отхвърли всяка реформистка концепция, 
която би я отвела в посоката на тези политически идеи 
въплътени от нашите древни военни противници. Това е именно това, което 
някои съжаляват днес, тоест във факта, че Германия все още не е 
е била „нация“, в смисъл на социален и антийерархичен съюз на всички 
кастите, в които виждаме стойността и положителната, антимодерна страна 
тези хора. Тя трябва да разбие всеки "социализъм", като се изправи решително срещу него 
всякакви екстравагантни тенденции на определен младеж. Този, който смята, че 
Германската традиция се спря на духа на лютеранското въстание и 
селските войни (въз основа на които се стигна толкова далеч, че се прокламира 
„послание на изтока“, според което „социалистическа“ Германия 
трябва да се обедини с Русия срещу Рим и срещу останките на „феодализма“), вместо да 
търси истинските му основи в средновековния свят и в арийско-германския етос, ни 
демонстрира най-много 
показателни признаци на липса на съзнание. Ако се сблъскаме с антироманизма на 
гибелински император, в конфликт с игото под 
което Рим, преминал към семитска религия, би харесал 
да го постави, тежи му твърде много, за да поддържа тези останки 
империализъм, йерархия и авторитет, които Рим запази въпреки 
всичко, трябва да се поддържа твърдо, че в същата степен, че 
Християнството представлява голямото падение на римско-езическото човечество 
Реформацията представлява голямото падение на скандинавско-германското човечество, 
и че трябва да се бунтуваме срещу него не в името на Църквата, ав 
името на скандинавската традиция, в името на езическия дух, напълно прието. След като 
това убеждение бъде постигнато, много изкуствени антитези, 
които някои, дори на по-високо духовно и културно ниво, чрез неразбиране, липса на 
духовна смелост или сектантски дух, разпалват 
срещу Рим, автоматично ще бъдат елиминирани. Лутер е също толкова далеч 


от истинската аристократична немска същност, какъвто е „социализмът“ на евреина 
Карл Маркс. 


100 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


НАШИЯТ ЕВРОПЕЙСКИ СИМВОЛ 


Преминавайки към по-емпирична гледна точка: в Италия има борба 
вече се прояви с "фашизъм", срещу парламентариста 
рак, и срещу демокрацията и социализма. Волята за ред и йерархия, за мъжественост 
и власт проникват в новата национална реалност. Признавайки каквото и 
положително да има във всичко това, не трябва 
обаче ни пречат да определим многото граници, които, ако те 
продължават, все още ще държат Италия далеч от истинска аристократично- 
традиционна реставрация. Фашистката тенденция към централизация на държавата със сигурност 
има стойност като противоотрова срещу демократичния либерализъм и анархично- 
деструктивния индивидуализъм, но във всеки случай трябва да бъде ограничен, ако искаме 
да се избегне онзи деспотизъм на „авторитетите“, който, като необходимо следствие, 
провокира изравняване и разпадане в безличен механизъм. 
По този начин корпоративната идея на фашизма, въпреки че има стойността на 
преодоляване на марксисткото отклонение на класовата борба в името наа 
по-висок идеал за сътрудничество, не трябва да води нито до утвърждаване на 
политика чрез икономиката, нито до трансформация в синдикалист 
смисъл, нито държавен контрол върху икономиката, както се желае от някои фашисти 
които смятат своето движение за изпълнение на московската революция. Вместо 
това става въпрос за съживяване и защита на качествените и 
плуралистична система на гилдиите и на средновековните корпорации с техните 
относителна автаркия и особено, с тяхната тайна духовност, тяхното превъзходство 
по отношение на простото печелене на пари и продуктивността на активисти 
възбуда: естествено, доколкото това все още е възможно в света 
днес, опустошен от машината и прикован към неуловимите детерминизми на 
всемогъщите международни финанси. Фашистката „революция“ запази монархията 
- и това вече е много - но не 
успя да върне монархията от обикновен символ към жива власт. 
Монархията, дори в контекста на фашизма, за съжаление си остава а 
монархия, която „управлява, но не управлява“. Освен това, така наречените 
„йерархии“ на фашизма почти винаги са съставени само от обикновена партия 
лидери, често хора, които са се издигнали отдолу, без име 
истинска духовна традиция, обзаведена повече от умението за подбуждане на 
„народни трибуни“ или на „наемнически лидери“ в светския смисъл на 
Ренесанса, а не истински аристократични личности. 

Увлечени в борби и в грижи за практическа политика, 
Фашизмът сякаш губи интерес към създаването на йерархия във висшето 
смисъл, който зависи от чисто духовни ценности и който има само 
презрение за всички замърсявания, произтичащи от "култура" и модерно 
интелектуализъм, за да измести отново центъра върху нещо 


което е над светското ограничение, както и над религиозното. Тпе 
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Фашисткото извикване на римски символи все още е много далеч от това да бъде 
извикване на римско-езическата идея, не само военната, но и свещената идея за 
Империята , което би изяснило целия компромис и чисто опортюнистичен аспект на 
съюза на интегралния фашизъм с всякаква интерпретация на юдео-християнската 
религия. По този начин, 
фактът, че фашистката концепция за имението би изглеждала по същество светска, 
„политическа“, най-много „етична“, кара дори нас, езическите империалисти, да 
считаме за „по-добра от нищо“ ситуацията, по силата на която 
Фашизмът, независимо от противоречието, плаща на Римската църква 
- като носител на универсална извънземна власт, ако не и друга почит, 
признаването на неговото първенство. В същата степен, в която тези ограничения 
може да бъде преодоляна, Италия, по пътя на фашизма, може да бъде сред 
първите народи, които временната традиционна и аристократична реставрация 
призовава към по-високи съдби. 

Що се отнася до Германия, като се има предвид състоянието на борбата в 
което намира и днес, то е преди всичко въпрос на изваждане на бял свят 
идеалите и митовете, които биха могли най-добре да ориентират теченията, направени 
нетърпеливи от настоящата ситуация. Ако свастиката, арийският езически знак на 
слънцето и на пламъка, който гори благодарение на собствената си сила, принадлежи 
със сигурност към символите, които по-добре от други биха могли да доведат до истина 
Германско прераждане, въпреки това трябва да признаем това име 
на политическата партия, която го възвърна като емблема и която днес 
революционизира Германия във фашистки смисъл, е много жалко. 
В интерес на истината, оставяйки настрана споменаването на работническата класа, 
както „национализъм“, така и „социализъм“ са елементи, които си пасват слабо 
с цялата немска традиция и би било очевидно необходимо да се 
бъдете убедени, че това, от което се нуждае Германия, е контрареволюция срещу 
демократичния социализъм. Възстановеният Харцбургски фронт 
вече посочи правилния път: движение на антимарксистки и антидемократичен бунт, 
което се самоизвика пред лицето на същите консервативни и традиционни елементи. 


Ще бъде необходимо да се погрижим за това 

"социалистическият" момент - дори да е "националсоциализъм" - не взема 

надмощие, водещо цялото нещо до рамката на маса 

феномен, който се събира около моментния престиж на а 

лидер. Разбира се, много претенции за „социална справедливост“ са оправдани, а 
бунтът срещу капиталистическата олигархия дори е предпоставка за възстановяването 
на качествения и аристократичен ред; следователно не трябва да бъде 

забравих, че докато става въпрос само за това, един все още остава - дори ако 

с противоположен знак - на същата плоскост като тази, на която марксизмът 


действал и извън който нее давал право на нищо. Отпечатъкът 
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традицията на ред, дисциплина и аристокрация все още е останала в 
германския народ. Те трябва да останат верни на тази традиция и да 
възстановят метаполитическите елементи, в които тя да намери по-високо 
оправдание. В Германия, че демократично-републиканският режим е само 
междуцарствие, преходен етап, е убеждение, което винаги се налага в най- 
добрите умове. 

В специфични и бурни обстоятелства диктатурата може да се окаже 
необходимо явление, но никога не може да се удържи като истинско и 
достатъчно решение. Може да се прилага, доколкото би могло да 
представлява начин за възстановяване на това, което по същество външна 
сила - съдбата на една епоха, изгубена след извънредно напрежение - е 
унищожила. Това естествено е въпрос на принципи, а не на личности. Въпрос на режим е. 
Както казахме в началото, монархията - която като империя, в своето 
върховенство над всяка отделна автономна държава, ни даде малка 
картина на това каква може да бъде една интегрална транснационална 
европейска функция - е по-здравата основа за трайното запазване на 
традицията и за формирането на силно персонализирана мъжка йерархия; 
йерархия, която ще се основава на арийско-феодалните принципи на 
служба и лоялност, а не на някакъв „закон“ или на някоя от „социалните 
истини“, които са били внушени с идването на власт на кастата на 
търговците, и, накрая, кастата на крепостните. 

Естествено, по-нататъшно изискване към Германия е да се отърве от 
всички субстанции на разлагане, които се проявяват от следвоенните 
години в многото форми на пораженческо-пацифистка, неясна, груба, 
вулгарно-реалистична литература. Антитезата, която се установява, от една 
страна, чрез професионален, очукан, светски и некомпетентен 
рационализъм и от друга страна, чрез модерния романтизъм на живота и 
ирационалното, трябва да бъде преодоляна чрез претендиране на правото 
на нов реализъм от трансцендентен характер, в който идеалът на културата 
в класически, надрационален, дорийски ориентиран смисъл, може да 
приеме нова форма; ние трябва да внушим на духа, душата и тялото отгоре, 
втишина и достойнство, неговия точен закон; изпълнени, що се отнася до 
нас, с отвращение към света на хората на литературата, на учените хора и 
на незначителните хора, в танца около комплексите на ерос и на двигателя 
на икономиката. 

Имайки предвид вече изразените резерви срещу едностранчиво 
разбиране на доктрината за расата, антисемитизмът е още една 
предварителна точка за възстановяване на Германия. Но ако продължим 
надолу в тази посока, ще разберем, че юдаизмът, който Германия е ал- 
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готова битка, е само едната страна на още по-голям враг: този антисемитизъм 
непременно води до алтернативата, предлагана от професията на 
Християнска религия, или по-скоро на вярност към нашата истинска традиция, от 
воля за нова напълно нордическа слънчева и следователно езическа духовност като а 
по-висока интеграция на нашите отслабени и разпръснати сили в тъмната епоха 
на Запада. Радикален антисемитизъм е възможен само дотолкова, доколкото 
в същото време има и антихристиянство. Само въз основа на ан 
Арио-езическата духовност може да се развие като универсална антитеза на семитизма, 
също толкова универсален феномен, чиито съвременни икономически и социални 
формите са само специфични отделни аспекти на материалния план. 

Да благоприятства на тази основа обединението на двата орела - римския и 
немският - е първият проблем за решаване на бъдещата Европа. То 
е въпрос на това дали ще има достатъчно смелост и непримиримост 
и ако се появят хора, способни да се поддържат на 
върховете на този „мит“, така че да могат да го утвърдят като „трябва да бъде! на едно бъдеще 
реалност. И съзнанието, че само нашите два народа могат да защитят древна Европа, 
трябва да ни даде достатъчно сила, за да ни позволи да преодолеем всичко, което на 


радикален или политически план може да представлява пречка за споразумение. 


В очакване на политическите катаклизми, които трябва да показват 
Европа пътят към по-висока съдба, междувременно е необходимо да се 
предприемете вътрешно действие, което по същество е следното: да стигнете до създаването наа 
състояние на духа и начин на живот, който малко по малко се доближава до 
традиционния тип. Точките на свързване и първичните сили могат да бъдат 
намерени отново по-дълбоко, което зад кулисите, благодарение на онези „невидими 
лидери“, за които говорихме в началото, ще може да забави 


надолу по падането и да противодейства на тези сили - самите те извънчовешки - 
които допринесоха за упадъка на Запада. 


Реставрация на гибелин 


За да завършим тази поредица от съображения, трябва да навлезем по-дълбоко 
проблемът - току-що посочен - за връзката между идеала на 
новата европейска цивилизация и католицизма. От чисто доктринална гледна точка 
не е препоръчително да се твърди, че, като се има предвид, че казахме, 
вече сме дали недвусмислен отговор на този проблем. Но тук 
става въпрос за слизане на по-условно ниво, като се има предвид 
принципи, чрез които могат да бъдат движенията от политически характер 


укрепен днес. 
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Трябва да се подчертае, че възнамеряваме да говорим конкретно за 
католицизма, а не за християнството като цяло. Разбира се, един католик не би го направил 
бъде такъв, ако не поддържа, че католицизмът е християнство и че 
Църквата представлява законния и единствен наследник на Христос. този "православен" 
неговото убеждение обаче не променя факта, че християнството в 
връзката с юдаизма е била основата, която, пряко или непряко, формира едно 
цяло, много далеч от това да бъде сведено до чистия католицизъм. 

Вече изразихме съмнения в какви сили може да се намери семитско-христинският 
фактор, оставяйки настрана течението, което до известна степен, 

е романизиран от града на Орела и Фасите. Ние не правим 

трябва да хабим други думи тук за нашето отношение към тези сили. 

Това е католицизмът в тесния смисъл, с който трябва да се занимаваме сега. 

Факт е, че католицизмът, с неговия голям йерархичен апарат, 
със своето подобие на нещо стабилно, вечно и универсално, все още упражнява 
съблазнителна магия върху всеки. Това означава, че за някои концепцията 
на традицията се основава неизбежно на католическата традиция и някой, повечето 
наскоро в Италия не се поколеба да заяви официално, че ако Рим е все още 
навлизането на универсална идея, тя е такава само в католическата църква. Освен 
това доскоро много велики традиционни монархии в Европа 
са били католици и легитимната идея е била защитавана основно на а 
католическа основа. Много съвременни опити за връщане към универсалното 
средновековие се основават на предпоставката, че католицизмът е бил основният 
сила на този период. 

Всичко това е вярно и все пак само показва как хоризонтът на модерното 
човек се е стеснил. Признаването на католицизма е възможно 
доколкото е изгубено чувството за система от ценности с много различно измерение 
и с много различна чистота. Току-що го казахме по-горе: 
за този, който няма нищо, католицизмът е поне нещо. Против 
узурпациите на „светска“ или „етична“ държава, държава, която поне 
признава властта, представлявана от Църквата като висша и 
универсалният авторитет за нас несъмнено е ценност. Въпреки това еа 
въпросът да имаш смелост и да търсиш старателно елементите за 
кой католицизъм ще бъде одобрен; след това, на ясно наблюдение 
очи, ако тези елементи присъстват в католицизма в отвъдна форма 
който по-висок е немислим. 

Тези елементи - за да се ограничим до основните - вече бяха споменати: закон 


на реда, признаване на свръхестественото, принцип на универсалност. 


Що се отнася до първата точка, който намери в Църквата 
принципът на реда естествено трябва да остави извън внимание миналото в 
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което със сигурност не винаги се е появявало под този аспект. Но там 
е повече. Дори вболшевишкия идеал има принцип на реда - следователно трябва да се 
уточни за кой принцип на реда става дума 
около, след това проучете до каква степен съществува връзка между 
избран принцип и основните предпоставки на католическата доктрина. Като 
за последния въпрос отговорът не може да бъде съмнителен: ще остане смущението от 
подбора, който го демонстрира въз основа на текстове, енциклики и учебни програми, че 
католическият идеал за ред е по същество този за координация, и със сигурност не това 
на йерархията, а това 
не се интересува от конкретно политическата форма, приета от отделните държави, при 
условие че тяхното подчинение на Църквата и на 
Католическите доктрини издържат. Католицизмът в основата си остава християнството, 
като „социализъм“ на народите - под един вид бащински надзор, който 
благоприятства тяхното духовно изравняване - това е идеалът за ред, който е най- 
по-благоприятен за него от всеки друг. Това ли е идеалът, който може да привлече 
най-добрите сили на европейското възстановяване? От тези, които не забравят за 
наследството от тяхното най-благородно арийско минало? Със сигурност не. Вместо това да 
степента, в която католицизмът, въпреки всичко, би представлявал 
йерархичен идеал, тези сили биха могли да намерят подкрепа в Църквата. 

Освен това от тази гледна точка фактът е, че всичко добро и 
страхотно, което Църквата е успяла да постигне през вековете би 
намира своето оправдание не толкова в доктриналните утвърждения на ран 
християнството и на самата ортодоксална философия, а по-скоро в римската 
елемент, който частично съживи и направи свой собствен. Но ако това е 
вярно, несъзнателното връщане към католицизма може да бъде само път 
отвъд католицизма, обръщайки се директно към предхристиянската, римска, жизнена и 
творческа традиция, където компромисът свършва и тези имперски 
сили, които, когато бяха поети от католицизма, бяха достатъчни, за да причинят а 
Протестантска опозиция, се срещат в тяхното чисто състояние. Присъдата на 
Маурас относно Църквата като принцип на ред принадлежи към доста сходен 
обхват от идеи. Италианските фашисти - ако не става дума за най-вулгарните политически 
опортюнизъм - би могъл да признае Църквата само според възможността за свързване 
на цезаровата идея на Рим с католицизма. И то 
не би било трудно да се намерят други примери от този вид. 

Нека стигнем до още по-конкретна точка: като основа като католицизъм 
на легитимната доктрина по отношение на божественото право. Дори тук трябва да се 
направи разграничение. На първо място става въпрос за разпознаване 
всичко, което в католицизма е било в противоречие с тази доктрина. Да не забравяме, че 
именно Църквата за 


за първи път на Запад, поддържа доктрината за естественото право, т.е. 
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на популярния произход и светската природа на кралските особи, срещу тезата на 
Гибел за „двете слънца“ и на принципа на свръхестественото 
империята. Това, защото Църквата разбираше ясно, че в 
контекстът на доктрина за божественото право е напълно разбран - както беше в случая 
от Хохенщауфен нататък - не би останало много място за хегемоничните му стремежи. 
Следователно, ако католицизмът е дошъл да подкрепи 
тезата за божественото право, в това има допълнителен компромис. Тази доктрина, 
доколкото създава свръхестествена основа за предпоставката за легитимна власт, 
всъщност е само редукция на много по-конкретна, древна и традиционна доктрина, 
тази за царската божественост, към която имаме 
многократно препращани. Може би католицизмът би искал да оттегли възхищението 
на Геласий 1, че „след Христос никой човек не може да бъде едновременно 
цар и жрец“, както беше в нашите арийски и езически традиции? 
Може би ще знае как да разбере божественото право на Владетеля 
по различен начин от простото състояние, в което Църквата 
го „признава“ за такъв само номинално или дори чрез „освещение“ 
които - вече изключени от векове от истинските и правилни тайнства - днес не могат 
да представляват нищо друго освен празен символ и просто 
церемониален. Още веднъж: католицизмът е твърде малко. Повтаряме, че 
принципът на божественото право трябва да се разбира конкретно, а не по формален 
и конвенционален начин: трябва да се разбира в смисъл, че 
действително обожествено същество, като личност - отвъд всяка конвенция и всякаква 
външно признание от друг авторитет - показващ извънчовешка природа, има 
истинското и легитимно право да управлява. Следователно, веднъж 
отново, това, което може да ни отведе до католицизма, ни води отвъд католицизма 
и на възгледи като тези, които са типични за големите предхристиянски традиции, ни 
показва едно пълно, определено и солидно цяло. 

Нека сега вземем под внимание втората точка: стойността на 
Католицизъм в това, че защитава метаполитическа гледна точка и води 
души към свръхестествен ред. Дори тук първо трябва да се каже, че 
за да можем да разпознаем тази ценност в католицизма, трябва да оставим настрана 
разглеждане на всичко, което като християнство се представя вместо това като а 
романтична, страстна и сантиментална редукция и хуманизирана в своята 
поведение спрямо божественото. Въпреки това - след материализма и 
секуларизмът се вмъкна навсякъде като рак в 
модерен свят - трябва да се признае едно по-висше право, като цяло 
начин, към система, която измества барицентъра към нещо наистина свръхестествено. 
Разбира се, това е само предпоставка. Отвъд проблема за връзката със свръхсвета 
остава проблемът за изследването на 


естеството на такава връзка. и туке, както е известно, 
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за нас, империалистите, се открива по-голяма и непреодолима пречка за ан 
признаване на католицизма. Казахме, че са възможни две основни нагласи към 
свръхестественото: слънчево, мъжествено, уверено 
един, съответстващ на идеала на традиционната свещена кралска власт, и лунарният, 
женски, религиозен, пасивен, съответстващ на свещенодействието 
идеален. Свещеникът, колкото и силен да е, осъзнава, че се обръща към Бог като 
Господ, на когото служи и пред когото се смирява. Той има 
всяка сила от Бог и той е само посредник на духа. Особено семитите са тези, които са 
довели това поведение до крайна степен, изобразявайки в почти мазохистки цветове 
подчинението на 
създание и патосът на тяхната дистанция по принцип образуват Оттро-геп!. Вместо 
това самият традиционен свещен цар е бил божествена природа 
и „боговете“ бяха негови връстници; той беше, като тях, от "небесен" произход, той 
имаше същата кръв като тях; по този начин той беше център, утвърдителен, свободен, 
и космически принцип. Тогава, ако нашата първична традиция, тази на нашата най- 
чиста раса, е традиция от "слънчев" тип, ние не трябва да се самозалъгваме: 
волята за възстановяване, съответстваща на тази традиция, рано или късно, 
ще бъде в конфликт с католицизма - точно както се е случило през Гибеловото 
средновековие; освен ако католицизмът, въз основа на това, което ще кажем, не се 
съгласи да признае истинското йерархично място, подходящо за 
религиозна система. 

Подобен проблем, по-скоро дори независим от този, който 
току-що беше разгледано, възниква що се отнася до последната точка: Ше 
стойността на католицизма като принцип на универсалност. Вече подчертахме, че 
ако антикатолицизмът се ограничи до утвърждаването на партикуларистична, строго 
расистка, националистическо-тотемистка идея, ние не бихме 
въпреки всичко се колебаем да се обявим в полза на католицизма. Но вместо това, 
ако, по изключение и временно, някой е доволен от признаването на по-високата 
стойност и на по-високото 
право, свойствено на това, което е универсално, възниква допълнителен проблем, доколкото 
има универсалност и универсалност, както има слънчева форма и лунна форма по 
отношение на свръхестественото. След всичко, което има 
казано до този момент, не е необходимо да се набляга на това заключение, ясно, 
както трябва да бъде сега за всички: срещу слънчевата, имперска - и йерархична - 
базирана универсалност, кулминираща в идеала за 
царска божественост, има лунна, църковна - и "социалистическа" - базирана 
универсалност, кулминираща в свещеника като роб на Бога. Коя от тези две 
универсалности, ние арийците, ние наследници на свещените цезари и на царските синове 
на Тор и Один, ще искаме ли нова европейска цивилизация? Повечето 


тайният глас на нашата кръв трябва да даде отговор на този и нашия въпрос 
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духовната смелост трябва да може да го утвърди срещу навиците на 
мислене, предразсъдъците, суеверията и фалшивите традиции, които 
са се насадили в различните европейски раси. 

Какво място и каква функция може да продължи да има Църквата 
в контекста на една универсална имперска цивилизация? Опитваме се 
да отговорим на този въпрос по най-недвусмисления начин. За да 
можем да направим това, е необходимо да се върнем назад към вече 
казаното за връзката между мъдростта и вярата. 

Принципът на неравенството, върху който се основаваше 
традиционният дух, установява като аксиома, че според многообразието 
на хората и техните естествени възможности има много различни 
начини за влизане във връзка с божественото. За най-добрите - които 
винаги ще бъдат малцинство - е възможно да развият връзка директно 
с божественото, трансформирайки се в него и го притежавайки като 
живо и реално състояние на собствения си опит: това е слънчевият път, 
инициационен идеал. За другите, за масите, не е възможно да се 
осъществи този вид трансформация и реализация. В тях връзките на 
човешката природа са по-силни. Друг път е отворен за тях: да се 
свържат чрез обет с нещо, което им се предлага под формата на 
конкретно, реално и трансцендентно същество - това е Бог в теистичната 
концепция. Вместо знанието за божественото, вярата в божественото 
го измества; на мястото на опит, догма; вместо техниката на 
преодоляване и на реално участие, молитвата, страхът от Бога и 
религиозността; на мястото на чувството за достатъчност и свръх- 
личност, недостатъчност и зависимост от Всемогъщия. 

Така че има „религиозна“ система, която има своето място и 
оправдание също и в традиционния свят, доколкото се отнася до масите 
и е предложена като заместител на онези, за които пътят на 
аристократичния, свръхрелигиозен , и първоначалното изпълнение 
беше изключено. Принципът на йерархията се разшири до духовната 
област, но отвъд популярната и религиозна религия, отвъд 
богослужението и вярата за масите, преобладаваше без противоречие 
една инициаторска доктрина, езотеризъм, традиция на мъдростта и 
ритуала, които първоначално бяха привилегия на принцове и 
благородници. Така всяка традиция може да приеме в пълния смисъл 
и да оправдае без присмех знаещите и незнаещите, при положение, че 
има само една ос, при условие, че няма изход, при условие, че тези, 


които не знаят , или които само предполагат, че познават, признават, 
почитат и възхваляват тези, които са над тях. 
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В тази пълна концепция системата на Католическата църква би могла да 
представлява само система, съответстваща точно, в приблизителен начин, на 
тази на популярната религия на древните цивилизации. Конфликт със 
Следователно католицизмът е непоправим само дотолкова, доколкото не е така 
признават своето „място“; доколкото претендира за по-високата стойност, то 
религия раг ехсейепсе, над която нищо не може да бъде намерено и 
извън които има само отклонения и грешки; накратко, към 
степен, в която няма или не иска да има смисъл заа 
йерархия от ценности, които обективно са по-високи от всичко 
което е "религия". 

Не е необходимо да забелязваме, че именно този дух на нетолерантност и 
ограниченост е оформил ранното християнство и 
преди всичко към юдаизма, за да придобие чертите на истинско обръщане на 
тези ценности, характерни за традиционните елити, в полза на тези, които принадлежат 
към малките букви: затова се наричат езически, аристократични добродетели 
„великолепни пороци“, типът на мъдреца и на посветения става „враг на Бога“, а 
качествата на достатъчност, на спокойствие и съзнателна сила 
за себереализация, е стигматизиран като луциферианска гордост. Всичко това 
вече беше подчертано от Ницше и няма нужда да го повтаряме 
тук. Споменахме най-общо явлението узурпация - 
което се проявява още в древността - на кастите на жреците, 
които си присвоиха власт и свещени функции, първоначално привилегии на 
кралете. 

Но, връщайки се към настоящето, то естествено трябва да се утвърди в 
най-ясните термини, които тези ценности, спрямо тези, към които Църквата, 

с връщане към нормалността и истинската йерархия, биха били принудени да 
приемат, изобщо не присъстват в реалността. В съвременния свят това, което 
напълно липсва, е двойникът на една идеалност, която, дори и да вземе 

корен като Църквата в свръхестествен произход и цел, все още не 
представляват религиозния полюс, но слънчевия полюс на духа и образуват 
душа на универсалност, не от социалистическо-лунен, а по-скоро от имперски 
тип. И смятаме, че се изразихме достатъчно ясно, така че никой 

можем да мислим, че можем да подкрепим антикатолицизъм, който представлява 
опитът на светска или национална власт да си присвои духовна власт, дори и от 
чисто религиозен тип. Въпреки всичко остава фактът, че в случая с принципа и 
мита, 

за нашето пробуждане трябва да се развие концепцията за пълен ред 
недвусмислено, в който Църквата - нека повторим - може да бъде допусната, 
доколкото израз на духовността на онези, които могат само да „вярват“ 
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- остава йерархично зависим от Империята, разбирана като въплъщение на 
кралската духовност на тези, които "знаят" и "са". Орелът над кръста, 
слънчевият символ на закона на бащите (империята) 
над лунния от закона на Майките (Църквата-майка). то е 
само така може да се говори за пълен традиционализъм и да се върне към него 
ред на справедливост и нормалност. 

Светлината от същия произход ни доказва на практика легитимността на 
тази идея. Едва когато арийските първични запаси на Индия се разделят 
и влязоха в контакт с фалшивите сили на расите, произхождащи от юг, на 
пурохита , който първоначално беше свещеникът в 
отношение на зависимост от свещения крал, обединен с краля - според точната 
формула на ритуала - като жена към съпруга 
и земята към небето, че Брахман, в смисъл на доминиращ 
възникнала каста на жреците. В Китай, в древен Рим, в древна Елада, 
обредът е бил по същество привилегия на краля и жреческата каста, 
когато не се идентифицира с аристокрацията, е била подчинена на нея. Това 
същото може да се каже и за първичните скандинавски родове: изглежда, че 
норвежките крале са били единствените, които са чествали ритуала и сред 
Германците, ако някога е имало свещеници, те все още не са имали 
върховенството и достойнството на божествени крале и водачи. В Египет е само 
в края на двадесетата династия, управлявана от жреческата каста 
да завземе властта и да даде началото на династията на великите жреци на 
Тива, вущърб на авторитета на слънчевите царе. В първия 
три века християнство, самата католическа църква е била само 
официален орган, зависим от империята, и в съветите епископите прехвърлят 
санкцията на своите решения на княза, не само в 
дисциплинарни въпроси, но също и по догматични въпроси. Към Меровингите 
и понтифексите на каролингските крале отдадоха данък на признание, 
както е изразено във формулата: „Ме! с гедек позгег, пег!о гех атдие зас-егдоз5, 
сопр!еуй |асиз геПд!оп!в ориз“ - „мо5 депз запста е5!5 атдие ге-да!е ез 5 
засегдотит“ 1; и се казва, че след като Карл Велики отново приел римската 
тълпа, Лъв Ш се поклонил пред него според древната традиция: „Роз: 1ацдез 
ар арозгоПсо поге апидиогит 
рппстррицт адогативз ез? 2 - казва Прег Роп А са!5. Тези препратки, взети 
измежду много други, които без съмнение биха могли да бъдат 


1 „Нашият Мелхиседек, по заслуги както цар, така и свещеник / мирянин усъвършенства делото на 
религията“ от Мепап из Ройипатиз Саптта 2.10, „Ое еспезта Рап таса“ 2 След 
хвалебствените химни, той беше почитан от папата по начина на древните князе. 
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добавени, ни показват традиционната ортодоксия на нашата гибелинска 
концепция: те ни показват какво изисква справедливостта, или че, в един 
напълно разбран йерархичен идеал, Кръстът - като свещенодействащ 
символ - има функция и положителна страна, ако остане подчинен към 
Орела. Доколкото Църквата не може или не иска, тя веднага се поставя в 
контекста на антитрадиционните, деструктивни и парализиращи сили; тя 
се свежда до проблематичния семитско-християнски фактор, който, като 
една от основните причини за упадъка на нашия свят, може да намери 
само в нас, антимодерните, непримирими и неумолими врагове. 


Заключение 


И така, смятаме, че казахме достатъчно, защото основните 
характеристики на нашия имперски мит станаха ясно разпознаваеми. Тук 
става въпрос само за гледна точка. Систематичното и цялостно развитие 
на предпоставките, които могат да консолидират тази гледна точка във 
форма, която не е сфера, тази на военна кампания, се намира в други наши писания. 

В началото казахме, че европейската цивилизация трябва да планира 
радикален преврат, без който е обречена на крах. Плебейското суеверие, 
според което западният човек е вярвал в химерата на развитието и на 
което е посветил своето материално завладяване на света, за съжаление 
е изчезнало. Да се говори за упадък и за Запад вече не е абсурдна ерес, 
както вчера - или както във века на Просвещението и в якобинския 
обичай на богинята Разум. Горе-долу навсякъде се виждат крайните 
резултати, до които трябваше да доведе прехвалената „цивилизация“. 
Изправени пред този резултат, изглежда, че някои хора се връщат към 
миналото си, за да могат да се появят нови сили за повторното завоевание. 


Ето защо един призив, който тази книга възнамерява да представи, 
днес не е без основание. Все още има хора, които не принадлежат на този 
модерен свят и които нищо в този свят не може да заблуди, да въздигне 
или унижи - но въпреки това са готови да се борят с този свят с всичките 
си сили, веднага щом му дойде времето. 

Всеки знае за сагата за гибелинския император, който очаква 
събуждането си в „планината“, за да води последната битка с верните си 
хора. Това ще се случи, когато ордите на Гог и Магог разрушат 
символичната стена, която преграждаше пътя им, и те се хвърлят в 
завладяването на света - този, който превежда смисъла на този 
апокалипсичен мит в реалност, не може да избегне мисълта, че моментът 
вече не е далечен. Ордите на Гог и Магог са 


112 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


НАШИЯТ ЕВРОПЕЙСКИ СИМВОЛ 


демони на колектива и появата на социалистическия масов човек, всемогъщ 
в целия свят, както в духа, така и в материята. За разлика от това, имперският 
гибелински символ представлява призива за събиране на все още здравите 
сили. 

Не сме говорили много за „политика“, за социални или икономически 
реформи, тъй като мисълта за постигане на съживление по този начин е 
просто нелепа: би било като прилагане на лекарство върху болните части 
на тялото, когато кръвта вече е заразен или отровен. Единственото, което 
има значение, е установяването на ред на ценностите, така че чрез тяхното 
реализиране да бъдат избегнати тъмните съдби, които дори на материално 
ниво тежат върху Европа. На този, който ни казва, че това не е политика и 
реалност, ние спокойно отговаряме, че вече не знае какво значи политика, 
какво значи реалност. 

Екзалтацията, създадена от моменти на опасност, криза и тревога, е 
съставена от различни, често ирационални и противоречиви елементи. 
Следователно, ако човек изследва различните съвременни социални и 
културни, реакционни и реформаторски движения, ще открие в тях много 
нечисти фактори, обусловена форма отдолу, страсти, принадлежащи по 
един или друг начин към същото зло, срещу което биха искали да се 
защитават. Но в няколко движения човек може да намери нещо по-добро, 
воля, в която тайно може да се събуди възможността за истинско съживление. 

Трябва да се посочи пътят към това. 

За несломените, непобедените, ние предлагаме символа, вкоренен 
дълбоко в Традицията, и твърдим, че това е само чрез връщане към 
слънчевата духовност, към живата визия за света, към мъжкия и езически 
етос и към имперския идеал, като свещено наследство на нашата северно- 
арийска кръв, че силите на европейския бунт ще могат да горят в тази душа, 
където все още липсват, и само това може да им даде абсолютно 
самосъзнание, само това може да ги тласне към разкъсват кръга на 
„тъмната епоха“ на Запада. 
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Есетата в това приложение разширяват разбирането на Евола 
за ромите, мита и расата. 
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Въведение 


Орденът на нациите 


В броя на Га УКа Кайапа от септември 1941 г. Юлиус Евола пише 
преглед на Оа5 Ке!сй дег Уо!Кег от немския политически теоретик Ханс 
Келър. Първата част от есето на Евола е рецензия на книгата. Във втората част, чийто 
превод се появява по-долу като Бъдещият ред на нациите, Евола предоставя собствената 
си концепция за ролята на народа. ясно, 
Евола не подкрепя нито натурализма на Келер, нито ролята на Мо а5 
авангарда или основата за политическа организация. 

В традиционната перспектива, Волк е лунен или пасивен и 
следователно трябва да разчита на духовна и политическа Йерархия за пълното си 
развитие. Така Евола се противопоставя на всякакъв вид национализъм, основан на 
етнос или раса. Отхвърляйки този вид нео-нордизъм, Евола 
ни връща към идеала на римляните. 

В този анализ на немския юридически учен Ханс Келер виждаме разпознаваеми 
теми. По-специално, Келър се доближава изненадващо близо до 
съвременен идеал за етноплурализъм. В схемата на Клемер всеки народ е свободен да 
се дефинира, да се реализира и да живее независимо от всеки 
други в собствените си анклави. Евола отхвърля тази концепция на няколко 
основания. 

Първата и най-очевидна е натуралистичната отправна точка на Келър. 
Евола посочва, че за всяка арийска цивилизация авторитетът на техния 
правото се основаваше на връзката му със свръхестественото и законодателите 
сами се смятаха за „божествени“. Така че гледната точка на Клемер няма нищо общо 
всичко свързано със саморазбирането на европейските народи на 
минало. Келър разглежда подобни твърдения като фантазии и проекции на земното 
лидери на въображаема равнина. Всяко дясно движение трябва да бъде свързано с 
трансцендентална традиция; псевдо-традицията на нео-езичеството не би се 
квалифицирала поради причини, които са ясни. 

Втората трудност с тезата на Келер е самият проблем с дефинирането на народ. 
Келър говори за нации със съдба или ставане, без 


уточнявайки действителната ИМ съдба или целта на ставането. Като такъв е 
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не е много полезно. Освен това, това означава, че ще има нации ва 
по-малко или по-голямо състояние на ставане. Дали последният трябва да лекува 
бивши като непълнолетни и ръководят тяхното развитие? 

Общо с подобна идея, поддържана от някои движения днес, Кел-лер обвини 
"неорганичността и изравняването" на предшестващото религиозно Кед-пит. Евола 
отхвърля тази теза. Етно-плурализмът на Келер сам по себе си е дерациниран, тъй като 
му липсва каквото и да е съдържание или принципи, които една свръхестествена 
концепция на Кедпит би предоставила. Отношенията между етноцентричните конклави 
са ад Пос, релативистки и условни. За разлика от Евола 
предвижда наднационална империя, в която властта на императора предоставя 
структурата на другата. Това, твърди той, е истинско единство, противопоставено 
към чисто номиналното единство, дефинирано от Келер. 

Последното възражение е унищожително. Келер вижда пацифистки съюз на 
отделни народи, всеки според природата си. Но Евола задава въпроса, "какво ще стане, 
ако природата на един народ е да бъде раса войн?" Това, Евола 
твърдения, е съществена част от индоевропейските цивилизации. Това ще духа 
до идеала за мирни етноцентрични анклави, тъй като един 9 или повече) от 
те ще се стремят да установят империя над останалите; това е съществено 
характеристика, а не исторически условно събитие, което може или не може да се случи 
сиг. 

В противовес на Келер, Евола заявява, че Традицията е римска 
формира съюз с предходни традиции, с хиперборейската традиция като крайно начало. 
Мо!К е модерно изобретение, противопоставено 
към Традицията. Корените му се намират в Русо и Френската революция. 
Животът и традициите на ранните германски племена са слабо документирани, 
разчитайки най-вече на някои коментари на Тацит и Едите, които 
са запазени много по-късно от пост-езичниците. 

Въпреки това, тъй като германците са били арийци, можем да предположим 
за тях, въз основа на това, което знаем за други арийски цивилизации. ТПе 
Римската традиция, особено тази от Средновековието, е много повече 
напълно документиран. Следователно, това е мястото, където поставяме нашия фокус. 
Държавата организира хората и ги свързва с духовната реалност. Това обаче 
не е надстройка, чиято цел е само да възвеличава лидерите си 
и потискат масите, както вярват някои от новата десница. 

Тази ориентация към трансцендентните ценности е характеристика не само на 
Християнското средновековие, но и автентичните езически традиции. някои 
цивилизациите могат да се разширяват, създавайки наднационална организация. Но 


това не е просто административна функция, хегемония или действие като 
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"световната полиция". По-скоро е да разпространи своята визия за духовна 


трансцендентална реалност. Ще възникнат блокове от нации, обединени от общи 
трансцендентални ценности. 


Духът на римската цивилизация 


С тази статия от броя на а УКа КаПапа от декември 1940 г. Евола възприема 
идеята за римството и неговата приемственост отвъд самата Римска империя. 
Въпреки че се различава от мистичната визия на Гуидо де Джорджо, базирана на 
Данте, тя е еднакво духовна. Следвайки концепцията на Шпенглер, се отбелязва 
разликата между култура и цивилизация. 

По пътя се очертават чертите на старата десница. Това изисква йерархичен ред, 
основан на върховна, божествена и трансцендентна сила. 


Раса и митът за произхода на Рим 


Това есе на Юлиус Евола първоначално е публикувано на 20 април, 
1940 брой на списание Га ОЖеза дейа Кагга. 

За съвременния ум тази статия може да се разбира като „Благородната лъжа“ 
за раждането на Рим. От гледна точка на светската история тези митове са просто 
суеверия. Евола, от друга страна, черпейки от Вико, Бахофен, Рене Генон, птег аа, 
разглежда такива символи, митове и легенди като свидетели на вътрешния дух на 
един народ, който не може да бъде разбран просто чрез натрупване на исторически 
факти. Логично тази техника го кара да премине отвъд чисто физическото и 
зоологическо разбиране на расата към своята теория за расите на духа. 


В тази първа част Евола изважда наяве два аспекта на мита. Първата е идеята, 
че основателят е роден от съюза на бог със смъртна жена. Богът придава духовни 
качества на основателя. В този случай Марс, като кръстник на Ромул и Рем, е духът 
на воинската мъжественост не само върху близнаците, но и върху целия град. 


Вторият аспект е да бъдат спасени от Тибър като бебета. За Евола това 
представлява героя, гледача ит.н., мъже, които са над потока на времето. Дефектът 
в методологията на Евола е, че той е оставен в същата позиция като скверния 
историк: гледна точка от трето лице. Въпреки че вижда по-дълбоко, той все още е 
аутсайдер и не участва в мита. Така че, да, и за него това е Благородна лъжа. За 
римляните Марс е бил живо същество, а не някаква абстрактна сила, и историята 
за чудотворното им спасяване от Тибър се смятала за история, а не за легенда. 
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Съществува символиката на смокинята, която също е дървото, свързано с 
пробуждането на Буда. Следващият символ е Вълчицата, която 
суче близнаците. Любопитно е, че вълкът има двойна символика: той може 
представляват както силите на светлината, така и силите на тъмнината. Това често е 
изобразявано като битка между реда или Логоса с Хаоса. 

Духът на Рим е илюстриран чрез проявлението на „принципа на светлината и реда, 
на етика и визия за живота, които свидетелстват за 
арийския дух“. Тук става ясно, че римската раса е известна 


чрез своя дух, а не чрез своята генетика. 


Мистиката на расата в Древен Рим 


Това е есе на Юлиус Евола, първоначално публикувано през май 
20, 1940 брой на списание Га ОКеза дейа Кагга. 

Под „раса“ Евола означава както нещо по-малко, така и нещо повече 
отколкото се разбира под днешния свят. „По-малко“ в смисъла, че расата се отнася 
към всяка група хора от общ произход или родословие. „Повече“ в смисъл 
че той включва трансцендентния, духовен и мистичен аспект на расата, 
не само биологични или физиологични характеристики. В това есе той описва мистичния 
елемент на расата в древен Рим. Родословие беше 
основан от духовен баща, не непременно общия биологичен прародител; този баща 
определя култа, законите и обичаите на своя род. 

Забележка относно превода: Оставих думите |агез, папез, репайез, де-ли5 (НЕ е 
умен човек), депз и депте непреведени, следвайки 
модел на Античния град от Фюстел дьо Куланж. Заинтересованият читател 
трябва да се консултира с тази работа за правилните определения. 

На първо място, това есе потвърждава, че аристократичната вътрешност е 
съсредоточена върху висшия ум, мъжете, аджна чакра, седалището на интелекта и 
интуицията, която командва нисшите душа и тяло. Да бъде 
откровено, това описва истинския „аристократ на душата“. 

Втората е идеята за съдбата и духовния тласък зад нея 
то. Един народ, семейство и така нататък имат определени духовни качества 
произход. Целта на обредите и поклонението беше да се запазят тези качества 
настояще, за да ги проектираме в бъдещето. Съвременният ум реже 
от миналото, за да създадем бъдеще без връзка с него. Но 
човешката природа няма да бъде отречена. Вместо да се ръководи от минали герои 
и саги, способни да разграничават доброто от злото, опустошените съвременници ще се 
вкопчат произволно във всякакви духовни влияния. Лишен от 


истинска идентичност, те ще създадат фалшиви самоличности. 
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на народите 


В рит5 е апе отпа не можем да се придържаме към митологията 
на Уо(К, на „народната нация“, толкова скъпа на Келер, който ги прави 
основа на своята правна сграда. Веднъж Мусолини се изказа иронично за 
„мистериозното същество, което нарича себе си хора“. „Хората“, макар и 
само като „народ“, е обикновен мит, който винаги и неизбежно звучи като 
демагогия: от типа, който е придружен от интензивни полемични 
приложения за обезценяване и принизяване на значението на всичко, 
което е държавата, формираща политическа сила отгоре. Келър стои на 
най-наивния оптимистичен природен закон: той вярва, че хората 
съществуват като много точна единица, оборудвана със собствено 
съзнание, собствена воля, определяна от „вечните закони“, по-добри от 
всички политически форми, в които те са конкретизирани, депозитар на 
определени стойности. Можем да говорим за подобни неща само на някои 
наивни типове, за които днес естественото значение на националността 
(съвсем различно от всеки „национализъм“ и лишено от „политически“ 
характер) се превръща в нещо изключително тънко пред лицето на 
превръщането в „маса“ от хора и появата на цивилизация, която вече не се 
основава на истински традиционни ценности. Хегел каза: „Хората са тази 
част от държавата, която не знае какво иска“. Това е точно така. Нашата 
фашистка идея е, че народът, нацията съществува само като Държава, в Държавата и в извес 

Но нашата държава не е краят на изкуствените антитези на Келар: тя 
не е юридическа надстройка, обикновен факт на „власт“, външна власт без 
основание. Нашата държава е етична и духовна. Тя има стойността на 
ентелехия, т.е. на формираща сила на нацията и на „народа“, който иначе 
би останал дифузна и неоформена реалност, вегетираща на натуралистично 


ниво на живота, без никакви метафизични, етични или истински героично 
напрежение. 
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Нашата гледна точка е откъсната както от идеята за естествения закон, така и от 
колективизацията на хората, както и абстрактната, юридическа и рационалистична 
държава. Ние сме реалисти. Ние не вярваме в "хората", 
вместо това ние вярваме в насочващ, формиращ елит и, където и да се случи, лидери 
на хората. Келер има предвид държавата само като сарит 
попшиит т.е. като това, което става в някои случаи, когато политическият 
структура, създадена от лидери и елити, олицетворяващи живи традиции, 
деперсонализираха се, обективизираха се, създадоха извинение за 
оправдават себе си, давайки да се разбере съществуването на публични автономни 
правомощия и неутрални правни форми или норми, за да се получи в 
този начин признание, към което прякото потвърждение и видните 
престиж от високия ръст на водачите и от висши принцове беше 
не достатъчно. 

Да постигнеш същата цел, т.е. да я задържиш, без да я показваш 
други посоки, следователно се присъединява към създаването на противоположен мит 
на външен вид на тази на неутралната „държава“, но в действителност отговаря на 
същият край: митът за „народа“. Келър си позволява да избегне рекламната мисия, че 
идеята за Мо е била „открита“ през 1933 г. Дори ако 
датата не е за нас толкова скорошна, особено с някои точни предшестващи данни 
в демократичния национализъм и френския якобинизъм (всъщност дори в 
Франция, като антитеза на излишъка от етатизъм, определен от централната, 
абсолютистка и антиаристократична работа, следвана от краля 
до Филип Хубавия, остави за първи път мистиката на нацията, 
на народа източник на всеки закон, без да се примирява с никаква власт 
отгоре) - дори, следователно, ако Волк дори не е открит в 
1933 г., само че в действителност стои, че митологията, отнасяща се до него, е нова, тя 
е бил непознат от предходните цивилизации и е оживял по точни политически и 
пропагандни причини: „хората“ и Волк, далеч от 
като понятия, които днес имат реално съдържание, са две идеи-сили, две 
митове, възприети от една власт, за да утвърдят дадена политическа система, определена 
от обстоятелствата, за да уловят и организират силите - сами по себе си безпосочни и 
склонни да следват много различни предложения - на 
истински хора и следователно да укрепи даден тип политическа власт. За по-малко 
важното общуване тенденциозно не беше необходимо за нас в Италия да прибягваме 
дори до този мит: за нас духовното 
идеята за Държавата и още повече пряката власт, която произтича от нея 
дуче и от монарх са били достатъчно основателни, за да доведат до същото 
резултат. 

Келер казва, че всички разлики между статуалистичния закон и един 


въз основа на идеята на Мо лежи в преценката за човешката природа: в 
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в първия случай, както във всяка идея за райх и империя от римокатолически 
произход, той е песимистичен и няма вяра в човешката природа, докато 
във втория случай има. Но каква е тази „човешка природа“? Ние не сме 
песимисти, а реалисти. Вярваме в човешката природа, но не на всеки един, 
по-малко от всякога в колектива като маса, чиято психология познаваме 
добре; вместо това ние вярваме в това на малцинството, което създава 
държавите, което оживява народите, което води колективите към висините, 
които те никога не биха могли да достигнат сами. Нито етатизъм, 
следователно, нито естествен закон, а аристократичен йерархичен идеал, 
без шарадата, необходима само на демагозите и слабите натури. Това е, 
което имаме предвид под римски и арийски реализъм. 

Келер казва: „само държавата е важна за романския народ, дори ако те 
служат на допълнителни националистически мотиви“. 

Ние казваме, че можем дори да се откажем от допълнителните мотиви; 
ние ценим идеята на Мусолин, според която народът е нещо слабо и сляпо, 
преди да стане реалност и единна воля, коментирана от висши значения с 
раждането на държавата. Но ние не сме държавници, защото не правим 
идол от държавата, както Келер и някои немски юристи правят от народа: 
защото зад държавата, според нас, има някой, има лидери, монарси - ако 
искате , има „супер раса“, в която само „нация“, „народ“, „раса“, „традиция“ 
престават да бъдат абстракции. Всеки велик „народ“ винаги се състои от 
различни влияния, различни расови елементи, различни традиции. Работа 
на елитите е да избират, да утвърждават даден елемент измежду всички тях, 
да подчиняват всеки друг на него, връщайки по този начин обратно към 
точен ред, който иначе би останал разнороден и арестуван под формата на 
объркан потенциал. 


Келер вярва в иманентните закони на хората, дадени от „природата“, 
уважавани и следвани сами по себе си, които не произлизат от никаква сила 
отгоре или колкото и да са персонифицирани: във всеки случай нямат нищо 
общо с „отвъдното“. Това е „вяра“ като всяка друга. В действителност би 
било трудно да се посочи една-единствена правна система на древните 
народи, включително арийците, за които авторитетът на законите не е 
свързан с „божествен“ произход отгоре и не се счита за въведена -наведени 
от самите законодатели "божествени". Но ние вече знаем гледната точка на 
Келер: вместо да разбираме реда, присъщ на земния и временния Империум , 
като отражение на трансцендентен ред и, от друга гледна точка, 
секуларизацията на закона и властта 
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чисто духовен по произход, той е склонен да вижда във всяка идея за духовен 
Кед-пит вид фантастична проекция на фантастичния образ на земно царуване. 
Това стои, повече или по-малко, на интелектуалното ниво на евхемеризма. 

От друга страна, Келър смята, че е особено трудно да дефинира понятието 
Мо!К. В някои случаи изглежда, че той цени националсоциалистическата 
концепция за него като критерий и мярка, съответстващи на формулата 
МоКздететзсйа(. Където той казва, че „общността на нациите“, надеждата за 
наднационален ред, няма да може да бъде реализирана, докато всички 
народи не бъдат реализирани според нацистката тотално-итаристична 
социална концепция, изразена точно чрез споменатата формула. 
Но от друга страна той признава: 


„Не е важно да се види как отделните народи възприемат себе си, 
дори ако всеки остави другия свободен да формира за себе си 
дадена концепция за собствената си същност и да живее в 
съответствие с нея.“ 


Това е изводът от анализа на анализа на различните идеи на хората, 
извод, който очевидно води до пълен индиферентизъм и бледа норма на 
реципрочна толерантност в международен план. Фактът, че Келър не признава 
достатъчно расата, за да дефинира хората; че той въвежда доста 
неопределената концепция за „общността на съдбата“ (това е величие, което 
се определя в зависимост от посоките и много посоки съществуват в историята 
на един велик народ); че най-сетне той говори за „народ в процес на ставане“, 
без да може да каже какво точно ще определи Тегтипиз ад диет, т.е. 
определената форма на такова ставане - всичко това потвърждава митичното 
и слабо съдържание. на тази концепция на Мо!К. Единственото последователно 
решение би било да се твърди догматично, че нациите като истински такива 
не съществуват, преди да бъдат „тотални нации“ според 
националсоциалистическата формула на Мо! кздетейзспа. 


Независимо от това, опитът да се приеме разпоредба за членство с 
пълни права в огде пайпопит , тази политическа форма, очевидно не означава 
да се отклони от принципа на уважение към всеки „народ“, дори до степен да 
го съди „като непълнолетен“. “ и да ги поставят почти под опека, дори под 
чужда държава, когато тя не е достигнала такава форма? 


Има още. Келер, както видяхме, обвинява органичността и изравняването, 


което би било типично за всяка римска или религиозна концепция за Кедпипо 
или Райха , ако някой предпочита, на нациите. Такова обвинение 


122 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


БЪДЕЩИЯТ РЕД НА НАЦИИТЕ 


дори е обърнат срещу собствената си концепция. В логиката на това всъщност 
не срещаме никаква пречка да стигнем до утопичната визия на един 
ред, който обхваща всички народи на земята. И не се сблъскваме 
всяка пречка поради факта, че този ред е доста по-абстрактен и 
лишен от съдържанието на това на вече несъществуващото Общество на нациите. В него, 
би имало въпрос само за грижа за законите на всеки народ, 
на обучението им, на поддържането на мира и баланса на силите - в 
резюме, вид административна функция, която не предполага 
някаква специфична визия за света, без по-висока отправна точка. Но, в своята 
на свой ред, партикуляристката, релативистката и колективистичната концепция за 
Волке причината за това. Ако авторитетът на висшите ценности не бъде признат, 
очевидно е, че сред различните „национални“ единства ще могат да съществуват само 
външни отношения, „гравитация“ и „равновесия“, 
които не включват в основата си нищо съществено. По всякакъв начин 
за нас такъв огдо пайопит като универсален ред е абсурден и нежелан: ние си 
представяме конкретното, диференцирано, наднационално единство, 
децентриран в добре дефинирана визия за света и в добре дефинирани ценности, които 
дават тон и вътрешно единство на дадено „имперско пространство“. 
Висшата цивилизация на една доминираща раса трябва да предостави референтна точка 
към поредица от политически етнически непълнолетни, за да могат тези, 
издигайки се от просто национални ценности и интегрирайки такива ценности, те 
намерете в тях основата да се разберете и да се почувствате обединени един с друг: да 
всъщност да се обединят, а не в стила на безразлична толерантност към принадлежността 
към един и същи клуб. 

Следователно тези наднационални обединения, които ще сложат край на 
период на партикуляристки, разколнически, антиевропейски, както и на диференциран 
национализъм, ще може дори да бъде борбен. Виждаме този Келър 
признава войната, но без да признава в нея някаква конкретна стойност, в 
по същия начин, по който той в крайна сметка признава държавата, в преходна фаза, 
като инструмент и педагог, който може да помогне за обвързването на „хората“ 
да се реализират най-накрая в „тотална“ форма. Общата интонация на 
възгледът му остава пацифизитски. Където и да използва думата "сила", Мас, 
Келър мисли само за потисничеството, тиранията, насилието, изкривяването на 
хората. Той почти не си спомня фразата на Молтке: „всеобщият мир е само 
мечта и дори не красива мечта“. 

Въпреки това, тъй като всеки народ, според него, трябва да бъде уважаван според 
собствените си наклонности, можем със сигурност да мислим, че 
има народи с воинствена раса и призвание - отбелязахме всичко 
това беше казано, като се започне от Петт и ОНсп а!, относно типологичното 


разграничение на „активни раси“ и „пасивни раси“, „завоевателни раси“ 
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и „робски раси“ ит.н. Вярно е, че Келър, от друга страна, се позовава на проучване на 
диви племена, където той би демонстрирал естествени склонности към реципрочно 
уважение и мир, с цел да оспори 

идеята, че естественото състояние е войната на всички срещу всички. Но много повече 
би била необходима документация, за да се докаже подобна теза, срещу 

която, цялата велика арийска история вече остава: вярно, не история на вечната война 
и за самата война, но все пак история, която 

е в съответствие с мъжествени и доминиращи натури, способни да реализират висши 
ценности в битка - превъзхождащи, често, всички, които могат да произлязат от 
климата на мир и натуралистична хармония. Сред правата, признати от 

Келер за хората, той признава правото на „своето собствено развитие“: следователно 
би трябвало да се запитаме защо това развитие трябва 

да бъде ограничено до буржоазната област на „културата и икономиката“, с 
изключване на всичко, което се отнася до фактора "сила", където естествената 
склонност на такива хора е точно тази на воина и 

героичен тип. Вместо това смятаме, че героичните и войнствените елементи са 

от особено значение дори като обща основа на „имперски“. 

пространство“, т.е. на конкретен и добре артикулиран ред между дадено 

група нации. 

Следователно намирайки за необходимо да направим заключение, само това, 
което се отнася до полемиката срещу един абстрактен юридически 
интернационалистичен нормативизъм, е приемливо в идеите на Келер, в крайна сметка до този момент, т.е. 
какво е предполагала идеята за държава в определени случаи в модерното 
свят, в пълно уреждане и срещу обезличени „неутрални“ форми, лишени от субстрат 
на качество и истинска сила. Положителните точки 
препратка, изтъкната от Келер срещу това, което все пак е проблематично и трудно 
приемливо от гледна точка на традицията, 

Че ние без затруднения обявяваме за римски, за да незабавно 

добавете, че в своята римска общност образува единство с традициите, характерни за 
всяка велика минала цивилизация, с тази на древното арийство на 

глава. Всъщност, както казахме, тази митология на народа, на народа-нация 

като абсолютен източник на всяка власт, е само модерно изобретение, това 

възникна в Германия наскоро и че в самата Германия сега изглежда 

донякъде отминало, през същата сила на европейските събития. 

Усилията на Келер и други да го свържат с древен германец 
традициите са изкуствени. Видяхме, че Келър беше принуден 
заклеймяват като негермански и „романизиращи“ самата традиция на 
Пруската държава и за да продължи една аналогия, той обвини средновековната 
империя. Може би той ще успее да се подкрепи с такава гледна точка на 


примитивни германци. Но такива възгледи ни интересуват много малко, защото те 
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не може да бъде авторитетен: „примитивните“ германци всъщност са само някои 
изолирани, разпръснати и еволвентни запаси от голямото арийско дърво и ние 
трябва да съдят и разбират своите традиции въз основа на това, което, 
в доста по-пълна, прецизна и документирана форма, представена ни 
великите арийски цивилизации от древността, включително римската. 

В такива древни традиции има толкова много „митове“, но повече 
издигнато и реално съдържание от съвременния мит за „народа“, който, т.к 
отбелязахме, по същество е дадено на традиционна и династична Европа от 
френски якобинизъм и има силно колективистичен и антийерархичен привкус. Според 
нашата традиционна гледна точка, „националностите“ могат да съществуват само на 
натуралистичен план, все още не политически, нито правилно 
духовен: на мястото на определени спонтанни форми на чувствителност и на 
определени обичаи, където обаче основният елемент в крайна сметка е по-малко 
„нацията“, отколкото расата. Центърът и незаменимото условие 
на нацията като политическа и духовна реалност е Държавата. Те 
Държавата не е просто факт на „власт“ или вид абстрактна юридическа суперструктура, 
а етична и духовна реалност и формираща и дискриминираща сила. Тази сила от своя 
страна е свързана както с елит, така и с 
раса от лидери и престижа, присъщ на тях, както и надхвърлящи, до известна степен, 
ценности (които не са непременно само тези на 
християнската религия: древен Иран, древен Рим ит.н., го учат), които ги легитимират, 
защото има истинска власт само като власт от 
по-горе. 

Формиращата сила на тези принципи, след като са обединени и 
анимира „народ“, може да бъде проектиран отвъд неговите граници и по различни 
начини, не изключва тези на войната, може да породи по-високи единства, 
т.е. наднационални, но въпреки това добре дефинирани и подредени от детерминиран 
закон: те са „имперските пространства“. „Рангът“, който гарантира на дадена нация 
наднационалната директивна функция, не може да бъде 
измерено в материалистически, административни, буржоазни пацифистки термини и 
като квази-полиция за колективна сигурност и мир. Напротив, така е 
придържане към вече отбелязаните трансцендентални ценности и към съответната 
способност за оживяване, транспортиране, правене способни на енергия 
и ангажираност, способна дори да се изправи срещу трагедия, нещастие, 
което е дизайнът на такова превъзходство. Логиката на системата не го прави 
водят до разширяването му до всяка нация по света, но до неговите ограничения 
и определени зони, като блокове от нации, блокове, обединени от същото 
верига от „Орден“, способен, където се появи, на същото героично единодушие на 


„кръстоносен поход". 
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Като оставим настрана както универсалните, така и националистическите 
митове, организацията на блок от типа на европейския, арийския и римския 
Блокът е единствената конкретна задача на нашето бъдеще и единственият 


обект на сериозно разглеждане по отношение на нов закон и нов ред на 
хората. 
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Римска цивилизация 


С появата на всяка нова работа за Римската цивилизация ние 
изпитваме известно чувство на раздразнение: всъщност в по-голямата си част ние 
обръщайте внимание на книги от този тип само повърхностно, те не разкриват 
всяка нова идея, те повтарят клишетата на по-ранни „позитивистки“ интерпретации, 
добавяйки само реторичния шум на възпоменанието, като по този начин произвеждат 
патетичен ефект, и каквото и истинско значение да има за нашата оригинална традиция, 
не е така много осветени от подобни писания, но по-скоро тривиализирани и почти 
профанирани. 

Затова бяхме доволни, че бяхме премахнати, поне оспе, 
формира предразсъдъци от този тип, когато чете съвсем скорошна книга за кристали 
яснота, написана от Пиетро де Франциски за духа на римската цивилизация. |5р!и(о дейа 
см(а готапа, 19401. Преди всичко, започвайки с 
първи глави, трябваше да признаем: най-накрая има авторитетен човек 
който уцелва целта и знае какво трябва да се счита за съществено в 
Романтика. И ние също се оказахме напълно съгласни с обосновката на книгите, а именно, 
че никоя конструктивна революция не е творение 
от нищото, но има като условия връщането към елементарните принципи 
и фактори, които за нас могат да бъдат само тези на оригиналната традиция на 
Рим. И Де Франциски също много правилно критикува тези, които се разбиват 
нашата история на две части: историята на Рим и нейната империя на една 
от друга страна, историята на Италия. 

Както за Корадини, така и за Де Франциски, италианството и романството 
са едно нещо, или казано по-добре: те трябва да са едно нещо, на основата 
на решителен избор на техните собствени призвания и традиции: тоест ние трябва 
превъзнасяйте, считайте за кисело собственото си и прославяйте като „италианско“ само това, което има стойност 
към нас в нашата история, като „римляни“, и да няма никакво снизхождение или смекчаване 
за останалите. Де Франсиши правилно казва, че за да накараме младите да осъзнаят силата 
и дълбочината на течението на ромите, което се разпространява 


през цялата ни средновековна и съвременна история, елиминирайки погрешното 
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идеи и унищожаване на стари и нови предразсъдъци, означава да черпим от ценна храна 
за идеалната сила на нашата революция. 

Кой не вижда бездната, която дели подобни позиции от 
тези, които въпреки това, като Де Франциски, трябваше да имат посоката на 
фашисткият 15 то Магопа!е 9! СиКчга |Национален институт за култура! - 
имаме предвид езичник, който не се поколеба да твърди за какво е римството 
ни, но само в празната реторика на живота и съдържанието, защото за него 
истинската италианска традиция се идентифицира с поредица от подозрителни мислители 
и еретични бунтовници, като се започне от Ренесанса, сякаш във фашистка Италия 
сам по себе си не трябва да се виждат и желаят други освен тези, които участват в 
развитието на Италия от 1870 г.? | когато Италия е обединена|. 

Като предпоставка на неговия трактат, Ое Егапс!5с!, следвайки една идея 
от Шпенглер, прави подходящото морфологично разграничение между култура и 
цивилизация. Културата, както като интелектуалистичен феномен, така и като 
усъвършенстване на материалните условия на живот на 
народ, няма какво да дели с цивилизацията, реалност. Де Франциски 


пише този много дълбок пасаж: 


„Цивилизацията е не само проявление на преобладаващите интелектуални 
дейности, но комплексен и конкретен израз на 

всички енергии на духа: той не е само владетел на човека в 

неговата външна природа, но в същото време е господство на 

човек над собствената си човешка природа, съзнанието за координация с 
други хора, за подчинение на определена йерархия 


власт и на зависимост от върховна, божествена и трансцендентна сила." 


Това е единна и органична конструкция, която, като е такава, дори 
пронизва политическото поле, т.е. също така предполага политическа организация като 
реализатор и популяризатор на основните ценности, 
на базата на самата организация. И в тази специална точка виждаме 
контрастът между идеята за цивилизация и абстрактната концепция за „култура“, както 
се разбира в съвременното й разбиране, чрез което, 
културата би била царство сама за себе си, отчуждена от всичко, което съществува 
„политически“, вместо да бъде най-висшата оживяваща и оправдаваща сила на 
политическото, както винаги се е случвало във всички традиционни цивилизации и, при 
на преден план, нека го признаем сега, в римската цивилизация. 

Сега Де Франциски изучава древния римски свят точно по отношение на 
„цивилизацията“ в това точно значение. Рим е бил изключително „цивилизация“ и 


неговото величие трябва да ни говори в смисъла на това унитарно 
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и антиинтелектуалистическа сделка. Какво беше специфичното лице на една такава 
цивилизация? Кои са основните, типични и постоянни елементи от него 
"стил"? Де Франсиши разглежда преди всичко четири: 

На първо място, яснота и простота, основана на точно и сигурно 
интуицията на реалността, и не само на видимата реалност, но и - това е заслугата 
на нашия автор да го разпознае - невидима реалност. 


„Докато римляните са били реалисти, те никога не са били материалисти: 
затова малко хора като римляните са носили със себе си 

от векове убеждението за съществуването на воля иа 

трансцендентна сила, към която трябва да се адаптират законите и да се 
съобрази човешкото поведение. Но яснотата и простотата са елементите 
на величието. 


Те се отразяват - като ехо на нещо вечно и откъснато 
от малките събития на отделните хора, от всичко, което е патос и 
чувствителност - в монументалните елементи на римския свят. Освен това, 
единството, което заедно е органичност и солидност, основано на а 
баланс на сили и фактори, върху мъдра връзка, която надхвърля и обхваща всички 
разновидности, разграничения, усложнения: единството като формиращо и 
организираща власт. 

От него произтича ред, който, докато „се е преживявал като 
трансцендентна система от принципи, определени от самата природа на 
неща“ (което е древната арийска концепция за космос или па), е изразено в строг, 
категоричен и съществен стил: непоносимост към всичко, което е неподредено, 
несигурно, субективно, разпръснато. Прецизност 
и яснотата преобладават в етоса, но не като само човешка норма, а 
по-скоро като строга обективизация на една свръхсетивна реалност. 

В това отношение Де Франциски правилно се противопоставя на тези, които предпочитат 
изобразяват древния римлянин като сух, лишен от чувства и въображение. 
Единствено това, което остава чуждо на римската душа, е стерилният субективизъм, 
който се предава на капризите на произвола, в който 
всяка морална енергия е разпръсната и разпръсната: 


„Но не поради тази причина неговата вътрешност е по-малко богата, 
която се състои преди всичко в прилепването на духа към нормите на 


висш ред. 


Това се демонстрира в трите добродетели р!етаз, Пдез и дгам!-Та5. И както самите 
ние сме подчертавали в други случаи, липсата 
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въображението при римляните е по-скоро знак за превъзходство, отколкото за 


малоценност: то трябва да се приема в смисъла, както казва Де франциски: 


„Въображението на римляните не е безвъзмездна игра на интелектуална 
смелост, не е създаване на свят от образи, отделени от реалността, а 
инструмент за запечатване на тази реалност в добре дефинирани форми, за 


да рамкира и организира нейните сили. 


Същото нещо трябва да се посочи по отношение на обвинението, отправено 
срещу римляните, че са деградирали мисълта в полза на действието. Но за каква мисъл 
става въпрос? Никой не отрича оскъдните симпатии на римляните към теоретичните 
конструкции. Но самото действие, когато се докаже, че е съгласувано, последователно 
и ефикасно - отбелязва Де Франсиши - самото това не свидетелства ли за мисъл или по- 
скоро за по-висша сила на мисълта? Цялата история на римляните показва, че те са 
вярвали в такива ценности и са се придържали твърдо към принципи, които чрез 
техния опит са били дефинирани, уточнени, утвърдени и дори придобили все по- 


универсално значение и приложимост. 


В реда на структурния елемент има специфичен елемент в „цивилизацията“ на 
Рим, т.е. йерархия, в която превъзходството е запазено за политическите ценности: 
всичко се приема и организира в действието на държавата. Но ние бяхме доволни да 
видим, че Де Франсиски избягва двоен лъжлив обрат, в който в това отношение той 
завършва по-голямата част от съвременните интерпретации на романството. Всъщност, 
на първо място, подобно превъзходство на политическия елемент изобщо не трябва 
да се разбира според някои модерни политически претенции към първичното място 
на светската власт над всяка духовна власт. Политическите и религиозните елементи в 
древен Рим са били неразривен съюз. Отправната точка на римляните е съзнанието, 
че божествените и трансцендентни сили съществуват и действат, свързвайки човешки 
и исторически сили. Така че най-висшият принцип на римската „политика“ и 
следователно на всяко определяне на волята и действието беше този за съобразяване 


на индивидуалния и колективния живот с Таз | божествения закон|, 


„Разкритата божествена воля, която е върховният закон, срещу който нее 
възможно да се насладим, без да извършим нефас, т.е. не само укоримо 


действие, но и да доведе до ужасни последици.“ 
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В края на краищата Де Франциски вече спомена религиозната основа на 
първият римски закон в неговата по-ранна История на римското право. В новия 
книгата той припомня дълбокото значение, свързано с факта на неразривната връзка 
на империята на римските политически водачи, 

с ауспициум |гадаена|, тоест с дисциплина 

като предпоставка възможността за влизане във връзка с 

божествени сили и на представяне на посоките, по които са били 

в състояние да потвърди и овласти човешките сили и действия, Дори ако Пе 
Франсиски не отива отвъд едно по-дълбоко изследване на значението на 
обреда в древния свят, но в това има достатъчно ясно 

дистанцирайте го от тези, в това отношение, които виждат само „суеверия“ и 
„тъп фатализъм“, за да се оцени, в римския |и5 |закон, само неговата 
положителен юридически труп. 

Другият предразсъдък, който често се насърчава във връзка с тоталния 
итаризъм на римската политическа цивилизация, е свързан с Пегаз гражданската 
свобода. Но, отново, невъзможно е да се прецени древната дума с модерната 
мерки, които след това са просто фалшиви и подвеждащи. Де Франциски 
ясно посочва цялото уважение, което древен Рим приписва на Пег-а5: но това е 
конкретна ПБеггаз, включваща в себе си понятието за граници: 
това е свободата като способност и законно право на движение, на действие, на 
разпореждане и дори в рамките на добре дефинирано пространство, в рамките на 
положителна йерархия, където всеки признава своето: зиит сшдие. Така че 
Роман би знаел примерен баланс на аисгог(аз |отговорност) 
или |ех закон! и ПБептаз , като същевременно пренебрегват демократичната концепция за 
равенство, характерно за елинския упадък, в надминаващия индивидуализъм с 
определяне на граници, с мания за йерархията, 
скоординация на дейността. И това е още един от аспектите, според които римството 
остава от векове знак и символ 
на по-висш политически и традиционен идеал. 

Тъй като забелязахме наистина ценния и, за мнозина, просветляващия аспект 
на новата работа на Де Франциски в тези термини, нека си позволим да направим 
някои други точки. 

Първо, по отношение на произхода: вярно е, че втова отношение един 
не чува нищо да се говори за тях днес. Все пак, който има очи 
достатъчно обучен може да разпознае и различи какво има стойност 
по отношение на расата и духовните сили на света на произхода. На 
Арийския проблем в Италия, относно значението на кръстосването или състава на 
различни символи и костюми - например ритуалите на погребение или кремация, 
слънчеви култове и телуро-майчински култове и т.н. - духовните отношения между 


Етрурия и Рим и така нататък, малко или нищо не се намира в 
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Книгата на де Франциски. Сега, ако някой не успее да има, така че да 
говоря, драматична визия на древния италийски свят, тъй като засяга и двете 
раса и дух, по никакъв начин не може да се схване истинският смисъл на Рим, ней 
битки, нейната мисия, нейната съдба. 

Във връзка с това, това, което също липсва в работата на Ое Егап-с15с!, е каквото 
и да е изследване на това, което бихме нарекли „подземната история“ на Рим. В 
книгата му вниманието остава концентрирано върху историята на 
общото двуизмерно значение на термина, дори ако се изследва с 
неоспорим проницателност. Анализът на най-дълбокия, духовен аспект 
на определени социални разриви и определени противопоставяния на богослужението в Рим не е така 
направени. Какво беше например влиянието, което действа в древен Рим, 
чрез Сибилинските книги? Това е проблем, наред с много други, на 
подземна история на ромите, чието значение е всичко друго, но не и да бъде 
пренебрегнати. 

Де Франциски, както казахме, вижда ясно връзката на човека 
волята, а следователно и действието, до нещо повече от човешко значение, елемент, 
характерен за римската реалност. И беше подчертано по-специално от други, че 
римлянинът е възприел по същество откровението 
на божественото не в пространството, като видение, а във времето и в историята, като 
действие. Сега, може ли човек да признае това, без също така да признае, че 
историята на ромите винаги ще бъде непълна, ако не стане до 
известна степен, метафизика на историята, т.е. ако не се стреми да схване 
символично съдържание по неговия обективен начин в по-важните и решителни 
катаклизми на римството? Опасността от отклонения и чисти интерпретации тук, 
естествено, е голяма. Въпреки това е необходимо да се направи 
нещо в тази посока, ако римската история наистина трябва да ни говори. 
Знае ли Де Франциски прочутото въведение към легендата на Бахофен 
на Танакил? В това старо произведение, дори по отношение на Котапу, има 
методологични идеи, които са особено важни и днес. Такива 
като тълкуването на легендата като история и използването на въображение или 
интуицията да го схване. - г.) 

Също така Де Франциски третира различни проблеми от имперския период, 
като внасянето на „азиатски“ култове и тяхното значение само в 
„исторически“ начин, в сегашното значение на думата. Расовият момент на нивото 
на елементите на цивилизацията и култа не са били развити. Например: какво да 
кажем за азиатските култове и форми на същите 
имперски култ, препращайки, въпреки израждането на техните външни изрази, към 


елементи от обща архаична арийска традиция, в- 
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доколкото, например, някои аспекти на Августовата религиозна реформа всъщност 
връщат към живот някои идеи, забравени или затъмнени от 
първи ромски? 

Вместо това най-добрият е анализът, направен от Де Франциски на различните 
политически и социални фактори и различни опити за възстановяване на 
късния имперски период. Той изважда наяве истинската употреба на упадъка: 
универсалната империя можеше да се задържи само при условие, че експанзивната 
момент би имал съответен момент на деконцентрация и 
национално-расова интензификация. Въпреки че е необходима, уникална върховна 
отправна точка - императорският божествен авторитет - не може да бъде 
достатъчно: вместо това би било необходимо да се осигури едновременно духовна и 
материална защита на италианско-римската раса като 
матрицата, привилегирована от елементи, предназначени да управляват и командват 
Светът. Вместо това Рим прие космополитизма, бъркотията 
на нивелиране и дезартикулация. Империята предполагаше, че обхваща универсално 
човешкия вид без разлика на раса, народи или традиции, единствено въз основа на 
върховната централна божествена сила и близо 
до разпадане и „позитивиране“ на древната съдебна идея, в този момент 
превръщайки се в естествения закон. 

Въз основа на това ние сме склонни да вярваме, че противно на мненията на 
повечето и, може да се каже, съдейки по някои от коментарите му, на Де 
Самият Франциски, християнството или поне определено християнство, предполагаше 
наследството само на отрицателните аспекти на империята. в 
всъщност, само по отношение на „духа“, универсалистично, той предложи да се обедини 
и да събере разпръснатите народи в Империята, и ако отвъд това, то 
създаде в духовенството йерархия и централна власт, то се създаде 
без никакви расови предпоставки: духовенството се набирало от всички 
класата и народите и, поради безбрачие, не може да представлява а 
каста, то не би могло да породи редовна традиция, поддържана и на 
кръв, както се случва в много древни арийски общества. 

Едва през Средновековието, с помощта на арийско-германския принос, се стигна 
до известно коригиране на тези негативни аспекти на 
наследството на последния римски народ. Възниква органичният идеал. Самият 
католицизъм започна да показва по-малко чертите на една универсална религия, отколкото тези 
на вярата, характерна за бойния блок на арийските и европейските нации на 
„християнството“. И именно в тези условия и във форми, 
както наскоро имахме повода да отбележим в това списание, днес имаме 
любопитен аспект на текущите събития и дори на „футуризма“, който е най-чистият 


силата на нашия произход се потвърждава отново след упадъка на първия Рим. 
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произхода на Рим 


В своя Живот на Ромул (1, 8) Плутарх пише: 


„Рим не би се издигнал до такава мощ, ако нямаше по някакъв 
начин божествен произход, така че да предложи на очите на 
хората нещо велико и необяснимо.” 


Цицерон повтаря същото (Маг. Оеог. П, 3, 8) и след това продължава да 
разглежда (Наг. Кезр., |Х, 19) римската цивилизация като тази, която 
надминава всеки друг народ или нация чрез свещено знание: отпез депез 
паПопездие зирегаммипп. За древните римляни Салустий има израза 
гепд!05155 тт! гпогга!ез |най-религиозните смъртни|. 

От друга страна, в наши дни всичко това е фантазия или суеверие за 
много "сериозни" хора и "критични" умове. „Фактите“ са единственото нещо, 
което има значение за тях. Митичните традиции на древните нямат стойност 
или я имат само доколкото се предполага, че тук и там са объркани отражения 
на реални събития, тоест осезаемо исторически. В това има фундаментално 
недоразумение, което вече беше заклеймено до известна степен от нашия 
Джамбатиста Вико, след това от Шелинг, още по-наскоро от Бахофен и накрая 
от най-новата школа на метафизичното тълкуване на мита, и от тези малко 
известни днес (Генон, В. Р. Ото, Алтхайм, Керени и др.). Според всички тези 
писатели мистичните традиции не са нито произволни творения повече или 
по-малко на поетичен и фантастичен план, нито деформации и 
транспониране на исторически елементи. Особено по отношение на 
произхода, Бахофен правилно посочи, че символите и легендите, 


„Макар и само в драматизирана форма, представя действително и 
истински историята на началото на една нация, но не историята на 
събитията, случващи се материално на земята, а по-скоро духовно 
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процеси, които са родили нов народ заедно 
други хора, макар и различни по култура и цивилизация: история, така 
да се каже, на нейния пренатален период. 


Легендата и историята са тясно свързани; първият протича чрез 
интериоризация и се разпръсква чрез образи, докато вторият протича 
чрез екстериоризация като факти 

и събития. Тези изображения са резултат от формиращ живот 

сили, фактите са организирани от човешката мисъл. В легендите едно 
се транспортира от формиращи сили; в другата има предварително 
обмислена организация на фактите. Но легендата е невидимото 

част и корен на историята; не е поезия, по-скоро е реалност 

много по-голяма от самата история. Нишките на съдбата наа 

хора, които се разплитат видимо по най-различни начини в своите 
историческото развитие, се връща към импулсите, към творческите 
сфери, с които са свързани героите от неговите легенди. 


По особен начин Бахофен разкри, че дори в момента на в 
чиито доказателства, след като бяха признати за мит, бяха отхвърлени 
профанна история, дори когато е положително свидетелство за духа на един 
народ. 

По този начин едно изследване на мистични традиции, използвайки нови критерии, може 
ни водят до интересни изводи от гледна точка на една теория за 
раса, която не се определя от материалните аспекти на проблемите, но също така 
обръща внимание на вътрешната реалност на расата. 

По случай настоящата годишнина от раждането на Рим, ние 
искам да илюстрирам този тълкувателен метод, прилагайки го точно към 
тълкуване на мита за нашия произход. Легендите, свързани с раждането на 
Рим концентрира такова количество чувствителни елементи, базирани на общите 
значения на цивилизациите и митологиите на арийските народи, че 
ще е необходима специална работа за тяхното анализиране и адекватно 
изясняване. Затова тук ще посочим само най-забележителните теми, 
сред които са: чудотворното раждане, темата за това да бъдеш „спасен от 
водите“, „вълкът“, „дървото“, съперничещата двойка близнаци. 

Митът за съюза на бог със смъртна жена в настоящето 
случай на Марс с Рея Силвия, образувайки съюза на Ромул и Рем 
са родени, се повтаря в почти всички традиции по отношение на раждането на „божественото“. 
герои". Зевс и Лето раждат Аполон, Зевс и Алкмена - Херкулес, Херакъл е 
символичният герой на дорийско-ахейските арийци 
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народи, а Аполон има връзка със земята на хипербореите и с 
първичните северно-арийски раси. Аналогичен произход, в чисто 
германските традиции, се приписва на героичните народи на Мо!5ипдв, 
към които принадлежи Зигфрид. 

В древната кралска египетска традиция - чийто отдалечен произход 
може с основателна причина също да се счита за арийски и атлантическо- 
западен - всеки суверен се смята за роден от бог, обединяващ се с 
кралицата: неговата традиция, в която скритото значение на мита 
излиза на преден план, доколкото е измислено чудодейно раждане без 
помощта на мъж, на човешки баща. Тъй като кралицата е имала своя 
съпруг, идеята, че нейният син е бил заченат от бог, събуден за живот 
от нейния съпруг, може само да показва, че той, не в своята морална 
част, а така да се каже, в онази вечна и „предсказателна“ част, трябваше 
да се мисли като тип въплъщение на решаващ свръхестествен елемент, 
който дойде да му даде кралско достойнство. 

Следователно в случая с Рим Марс е такъв елемент отгоре, тоест 
божественото представяне на принципа на мъжествеността на воина. 
Следователно такава сила стои в началото на Вечния град и в основата 
на неговия таен произход, забулен от легендата: така че в някои 
традиции от епохата на самата Римска република, тя ще бъде директно 
замислена като „син“ на Марс. И тази сила на „Марс“ е свързана с тези, 
които могат да бъдат пазители на свещения пламък на живота; 
символично, с весталка (Реа Силвия). 

Близнаците Ромул и Рем са изоставени във водите и са спасени от 
водите. Тук отново има символична тема, повтаряща се в много 
традиции: Мойсей е спасен от водите, индо-арийският герой Карна е 
оставен в кошница в реката и е спасен от водите и т.н. Но особено важен 
е символът, който се съдържа в най-древната арийска традиция, т.е. 
ведическата традиция, в която аскетите са изобразени като „върховни 
същества, които стоят над водите“. Аналогичните обяснения и 
следователно скритото значение на такъв символ могат да бъдат 
изяснени по следния начин: водите традиционно винаги са изобразявали 
течението на времето, т.е. основният елемент на смъртния, нестабилен, 
условен, страстен, мимолетен живот. Слабият се взема от водите и се 
носи от водите. Гледачът или героят, аскетът или пророкът са спасени 
от водите, или могат да стоят върху водите, или да не потънат във 
водите. Следователно в мита за произхода на Рим този символ отново 
трябва да характеризира „божествения“ елемент на основателите на 
Рим, тяхното, така да се каже, свръхестествено достойнство. 
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Близнаците намират убежище близо до смокинята |Нсиз Кипита! | и са 
кърмено от вълчица. Думата Китпа! съдържа идеята за хранене: 
качеството на Румин, свързано с Юпитер, загатва за качеството на „хранител“, на 
„бога, който дава храна“ в древния латински език. 
Но това е най-елементарният аспект на символа. Като цяло, в 
най-древните традиции на арийските раси, дървото е символ на универсалния 
живот, то е дървото на света или космическото дърво. Ако е във формата 
на смокиново дърво, както се появява в легендата за римския произход, точно като а 
“со пасо" |баняново дърво! - дървото ашвата - изобразявано е обърнато с главата 
надолу в индо-арийската традиция, за да се изрази, че корените му са от 
горе, в „небесата“. Идеята за мистичен потоп от дървото е 
често повтаряща се тема: митът за Язон, Херкулес, Один, Гилгамеш, 
ит.н. Естествено, според расите и техния дух, това тогава присъства 
разнообразни вариации. Знаем от еврейския мит, че да берем и да ядем 
от дървото, за да стане човек като бог, се счита за принцип на вина, злоупотреба с 
власт и проклятие. Нещата са замислени в много 
различен начин в митовете на арийските раси и дори в палео-халдейския мит за 
Гилгамеш. Освен това в легендите на средновековието на гибелините преобладава 
героичната тема и дървото често се появява като това на 
универсалната империя, достигането й в символичните земи на мистериозния 
пресвещеник Йоан означава осигуряване на същото достойнство, което древните 
арио-ирански владетели свързват с титлата „цар на царете“. 

Връщайки се към основния ни предмет, в мита за близнаците в началото на 
Рим, следователно имаме алюзията за свръхестествена храна 
от Дървото - но и Вълчицата. Символът на Вълчицата, разглеждан в неговата цялост 
и във всички разкази, които се отнасят до него, има двусмислен характер. Лукиан и 
император Юлиан си спомнят, че в древността 
свят, въз основа на фонетичната прилика между двете 
думи, идеята за вълка Пиро! и за светлината Писе! често се свързва: 
уКо5, което на гръцки означава свят, звучи като |уКе, светлина. Но ги има 
също фигурации на вълка като адско животно, като тъмна сила. Вълкът 
така ни се явява в двоен аспект, символ на свирепа и дива природа, а също и като 
символ на алуминиева природа. Тази двойственост е 
проверими не само в елинско-средиземноморската праистория, но ив 
келтски и скандинавски. Всъщност, от една страна в нордическо-келтската и 
Делфийските култове "вълкът" се свързва с Аполон, т.е. с хиперборейския, 
Северно-арийски бог, едновременно замислен като слънчев бог на 
златен век и значително свързан от Вергилий с римското величие. 
„Синовете на вълка“ на тази основа е обозначение за воин и герой 
народи от скандинавско-германски произход, обозначения, които дори се запазиха 
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до епохата на готите и нибелунгите. И все пак, от друга страна, в Еда 
„епохата на вълка“ означава тъмна епоха, маркираща епохата на 
избухването на диви и елементарни сили, почти на властта на хаоса, 
срещу силите на „божествените герои““, или Аез!г. 

Със сигурност можем да свържем това качество и с принципа, който 
според легендата за произхода е „хранил“ двамата близнаци, доколкото 
го виждаме отразено в самата им природа, тоест в антагонистичната 
двойственост на Ромул и Рем, като свързани с нас в мита. Както други 
вече незабелязани, така и темата за един-единствен принцип, от който 
се диференцира антитеза, независимо дали е изобразена чрез антагонизма 
на двама братя близнаци или като цяло на двойка, се среща отново в 
много традиции, а не рядко по отношение на особено значими моменти 
за произхода на дадена цивилизация, раса или религия. Например, ние 
само припомняме, че в древната египетска традиция Озирис и Сет са 
двама братя на разногласията - понякога възприемани като победи - и 
единият въплъщава светещата сила на слънцето, другият, тъмен, "адски" 
принцип, чието поколение е наречено „синовете на безсилния бунт“. Не 
проличава ли нещо подобно и в римската легенда? Ромул е този, който 
маркира контура на града като значение на свещен дрит и принцип на 
граница- на ред, на закон - получавайки правото да постави името си на 
града от появата на слънчевото число, на дванадесетте лешояда. Вместо 
това Ремус е този, който нарушава такова ограничение и е убит поради 
тази причина. Човек би могъл да каже, че първичната сила на римския 
произход по този начин се диференцира и унищожава „тъмните“ сили, 
които съдържат самия шум, утвърждавайки в своя светъл аспект на реда, 
олимпийската деноминация, пречистената воинска сила. 

Има опити да се види в контраста между Ромул и Рем отражението 
на контраста между противопоставящите се арийски расови сили, или от 
арийския тип, и не-арийски или пред-арийски типове. Изследване от 
този вид без съмнение е интересно: проблематично в заключенията си, 
ако възнамерява да остане изключително на равнината на материалните 
факти или археологическите и антропологически доказателства. Той има 
по-големи възможности, ако проникне и в мита и легендата, за да извлече 
елементи, които интегрират изследвания в други области. Естествено, за 
да се постигне това, той също трябва да реши да очертае общите рамки 
на различни аспекти на древното римско общество, като се има предвид, 


например, с различни писатели, донякъде вероятно, че социалната 
система на кастите на древен Рим е имала расов субстрат. 
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В тази съвкупност е интересно да се изследва връзката между двете 
принципи, чиито символични фигури биха могли да бъдат Ромул и Ремус, с двата 
хълма Палатин и Авентин. Палатинът е като нас 
знаете, хълмът на Ромул и Авентин е на Рем. Сега, според 
древна италианска традиция, на Палатин Херкулес срещнал добрия цар 
Евандер (който значително основава храм на богинята Виктория на 
същият Палатински хълм), след като убил Какус, син на пеласгите 
(предарийски) бог на подземния огън: и Херкулес завладява и 
убит в пещерата на Какус, намираща се в Авентин, и издигнал олтар на 
Олимпийски бог, на когото е бил съюзник според елинския мит. Изследователи като 
Пиганиол са на мнение, че този двубой между Херкулес и Как - със съответното 
противопоставяне на Палатин и 
Авентинските хълмове - може да са митична транскрипция на битката, водена от 
народи от противоположни раси. 

Следователно митичната легенда за произхода на Рим е наситена 
с дълбок смисъл. Триумфът на Ромул и смъртта на Ремус е 
ключът към произхода, скрит в романите - и първият епизод на драма 

, външна и вътрешна, духовна, социална и расова битка, отчасти известна, 
отчасти все още затворени в символи или в събития, които все още не са проникнати 
уважение към най-съществения им аспект - почти, ще кажем: с уважение 
към „третото измерение“ Чрез тази светска битка Рим постепенно се издига и 
утвърждава себе си в света като триумфални прояви на принципа на светлината и 
реда, на етика и визия за живота, които в своя оригинал и непокварени форми, 
свидетелства за арийския дух. И ние знаем 
какво е, според най-разпространената традиция, заключението 


на легендата за произхода: това е апотеозът на Ромул, обожествявания Ромул, 


„Той се върна от земята на небето след смъртната си част 


беше унищожен с помощта на ослепителния огън. 


Така че това, което е третирано, не е нито фантазия, нито поезия, нито 
реторика. Аналогични обяснения се повтарят в традициите на всички народи, 
според еднаквост, която би трябвало да накара всеки да се замисли. Също така в 
по отношение на Ромул, митът съдържа вяра и духовна сигурност: 
това е значението на една реалност, която, освободена от личността и символа, 
не е била веднъж, но винаги ще бъде и винаги ще присъства в своето величие отвъд 
историята, расата, която знае как да си припомни „мистерията“. 
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Литературата по расова теория не пропусна да подчертае всичко, което показва 
важността, приписвана на родословието, хората, произхода, 
и потекло в древен Рим по това време, и също така е провел проучване, за да 
възстанови арийския или северно-арийския елемент и да въведе 
Романството и да следват неговата съдба. Поради преобладаващите интереси в 
съвременната расова теория и в самото естество на нейното развитие, 
следователно това изследване почти винаги се фокусира върху основно външните и 
подчинените елементи: така то остава на нивото на древните 
закон и обичай, върху определени аристократични традиции, върху преки или 
косвени доказателства по отношение на даден физически тип и, по-рядко от десет, се 
предава в обсега на най-известните и широко разпространени 
култове и митове. Любопитно е, че доколкото знаем, поредица от източници 
вместо това е почти систематично пренебрегван, което по отношение на 
висши аспекти на учението за расата, представят специално значение и са 
богато документиран. Причината за това е в преобладаването на 
предразсъдъци - за които по-рано докладвахме в това списание - именно към 
разгледайте съвкупността от всичко, което в римската древност е имало свръх- 
рационален и правилно традиционен характер като фантазии, въображения, суеверия 
и накрая, като нещо несериозно и незначително. В това 
голяма част от древния римски свят все още чака да бъде изследвана 
и това изследване, ако се проведе с правилните принципи и 
подходяща квалификация, е предназначен да даде ценни резултати, не само в 
по отношение на духовното и религиозно съзнание на силите на 
раса. 

Ларите, пенатите, гривите, гениите фамилиари, архегетските герои и 
така нататък са понятия, добре познати на всеки, който е полудял дори елементарно 
изследвания на древната римска история. Но известно до каква степен? Също харесвам 
еквиваленти на мъртви и неми неща, които се съхраняват в музеите, като словесни 


остатъци от свят, който се усеща като чужд и „мъртъв“, 
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колкото и да ни оставят безразлични, поне по някакви технически и 
академични причини, те не са принудени да правят специални изследвания 
на източници и традиции, вместо обикновена култура, което да доведе до 
достойна монография. Интегрирането на такива песни, включително 
извличането на достатъчно елементи от тях, за да ни накарат да разберем 
значението и основните истини на древното римско и като цяло арио- 
средиземноморско човечество е задача, която, с много редки изключения, 
изобщо не се усеща . Под това обаче разбираме и най-точното и значимо 
расово изповядване на вярата на древен Рим, не „философизирано“ 
изповядване на вярата, ограничено до някакъв културен кръг, но живо и 
активно в най-оригиналния, най-разпространения, най- почитани традиции. 

Понятията за лари, пенати, джинове, герои и т.н. са в добра степен 
взаимозависими. По различни начини всички те се отнасят до древното 
римско съзнание за мистичните сили на кръвта и расата, до родословието, 
разглеждано не само в неговите телесни и биологични аспекти, но също така 
ив неговите „метафизични“ и невидими, но не „трансцендентно", аспекти в 
ограниченото дуалистично значение, което надделява за такива термини. 
Единичните, атомни, дерацинирани индивидуални врагове не съществуват. 
Когато той се преструва, че е същество сам по себе си, той е измамен по най- 
жалкия начин, защото не може дори да назове последния от органичните 
процеси, които обуславят живота и крайното му съзнание. Индивидът е част 
от група, народ, род. Той е част от едно органично единство, чието най- 
непосредствено средство е кръвта и се простира както в пространството, 
така и във времето. Това единство не е „натуралистично", то не се определя 
и извиква към живот единствено чрез естествени, биологични и физиологични 
процеси. Такива процеси просто представляват неговата външна страна, 
необходимото, но не достатъчно условие. Има "живог" на живота, мистична 
сила от кръв и народ. То съществува отвъд силите на живота на индивидите, 
които са разтворени в него при смъртта или които са дадени от него чрез 
ново раждане; следователно това е укае мог! заче |осив | място на живот и 
смърт! - място, което обхваща живота и смъртта и поради тази причина стои отвъд и двете. 

Поддържането на жив непрекъснат и дълбок контакт с тази дълбока 
сила на расата е най-пряката и съществена форма на пиета, религиозност, 
основа и условие на всеки друг, принципните канони на семейните закони 
са неговите последствия и приложения, дори по отношение на земята, че 
самата тя - както показва идеята за деп!из |ос! - поддържа мистериозни и 
„мистични“ връзки с кръвта и изначалната сила на хората или родовете, 
които я притежават и живеят там. Поглеждайки към произхода, има 
усещането за „мистерия“ - съществува митът както за същества, дошли 
отгоре, така и за хора, които са надхвърлили 
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самочовечност, да разхлабят живота си от своята личност и по този начин дая 
конституират като свръхиндивидуална сила на народ, на род, на потекло 
който ще види своя произход в него. В идеалния случай има контакт и перфектно съвпадение 
на индивида с тази власт, за да може да означава чрез нея 
апотеоз, т.е. завладяването на привилегията на безсмъртието и да му се даде правото 
да бъде смятан дори за „син“ - в по-висш смисъл - на 
битието на рода, дори и тип ново проявление на това битие 
себе си. 

Това е същността на мистично-расовото верую на древното арио- 
средиземноморско и особено римско човечество. Значението 
това, че дава на расата дух, отвъд този на тялото, е неопровержимо 
факт и съставлява основата на вярванията на посочените субекти и 
на щателното поклонение, което им беше посветено. Ще представим някои 
доказателства, които също ще бъдат валидни, за да подчертаем други аспекти 
на централните идеи, които изложихме накратко. 

Според бележито произведение на Макробий (5ат., Ш, 3) ларите за 
римляните са „богове, които ни дават живот: те хранят тялото ни и 
управляват нашата душа". Естествено, това не трябва да се разбира по гениално 
буквален начин, а по отношение на мистерията на върховните сили 
на нашия организъм. Както посочихме, нито един от най-важните процеси, които са 
в основата на нашия органичен и психически-физически живот, не зависи пряко от 
нашата сила и не се осветява от нашето съзнание. 
Древният човек, докато не се интересуваше от външния вид, физическата работа 
на такива процеси, които се изучават от съвременната позитивна наука, вместо това 
фокусира цялото си внимание върху силите, които са били предпоставени от 
тях и че именно - в по-висш и символичен смисъл - "подхранван" 
и „управляваше“ живота ни. Свидетелството на Макробий, наред с много други, е 
най-яркият в посочването, че древните култове към лари, гриви или 
пенатите наистина са били свързани преди всичко с такива сили. 


Освен това те бяха върнати към един произход в тясна връзка 
ция с идеята за раса. 


-- Основно най-древните документи за култа към ларите 

свързват божествеността с индивида и я въплъщават в |аг а-гап5 
Гсемеен дух), единственият, но идеален баща на даден 

раса; тази дума в действителност не означава, че той е създал материално 
расата в нейния произход като праотец, а че той е 

божествена причина за неговото съществуване и продължителност." (5адПо, Ос. Ое5 


Антики гръцки и римски, Ш.) 
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Гаг атШапв се наричаше още ТатШае ратег, баща или корен на 
семейството или на рода, в този аспект идентифициран с гения 
депей, гениалният дух! на дадена линия. Сега думата гений беше 
все още означава по-отчетливо като скритата и "божествена" сила, която генерира - 
депиз поттатог ди! те депий - създателят на дадена раса е деп-епв поз1! рагепз, 
думата гений вече сама по себе си е свързана с 
думи депо, с1дпо, т.е. към идеята за генериране, която лежи в основата на 
същата дума депз, деп?е |народен!: тук пак става дума за истинския 
сила, която действа отвъд физическото поколение, в съюза на половете (а 
д1дпепдо депиз арреПайиг, Сопзоппо, де де пат. 3), чрез които на 
брачното ложе има и името |естиз депа! (леглото на народа) и 
всяко посегателство срещу светостта на аристократичния брак и възрастта се смяташе 
за престъпление преди всичко пред лицето на гения на 
обитател. 

Древните писатели свързват гения не само с депо, депеге (към 
генерират), но и към думата дего, така че, като е етимологично 
неточно е не по-малко значимо в отношенията на идеята, която са имали 
субектът в муога. Това помирение всъщност извежда наяве убеждението, че силата, 
съставляваща мистичния произход на дадена линия и 
матрицата на всяко поколение, остава като „присъствие“ в съответната група и по 
принцип управлява, насочва и поддържа 
живота на индивидите (На типа, Оте Кейс!оп дег Котег, 1). Нашият език 
все още има думата „дема!е“ |брилянтен, вдъхновен, но само за обозначаване на а 
доста различно нещо, което също се противопоставя на най-древната концепция. ТНе 
„Вдъхновен“ индивид, както обикновено се разбира, е повече или по-малко този, който 
изобретява, който има някои "светли идеи", на бунтовна, неподредена, 
индивидуалистична основа. В древната концепция гениалността може да бъде 
схващана само като специално вдъхновение или вдъхновение, на което индивидът 
се радва не по този начин, а по същество във връзка с неговата раса и кръв, 
към гения, към божествения елемент на неговия род и традицията на 
депз. 

„Присъствието“ на депо, |агез или репа!ез в групата То 
което съответстваше, беше осъзнато и символизирано от огъня, 
свещен пламък, който трябваше да гори непрекъснато в центъра на светоотеческите 
къщи, в храма, поставен в атриума , мястото, където 
ратег ТатШав отпразнуваха обредите и в които различните членове на 
домашната или аристократичната група се събираше за хранене, например, което 
само по себе си имаше ритуално значение в древния римски и арийски живот. 
Например, част от храната беше запазена за бога на 


домашния огън, за да си припомним единството на живота, който свързва 
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индивидите за него - единство на живота, а също и единство на съдбата. В определени 
аспекти всъщност геният, освен че е принципът, който определя основните черти на 
индивидите, възникващи под неговия знак, 
е замислен и като ръководен принцип на този най-важен и 
най-решителните действия, като това кой му помага и напътства, така да се каже, зад 
кулисите на ограниченото му съзнание, превръщайки се в крайната причина 
от неговата съдба, както добра, така и зла, която е предназначена за него. В такъв случай, 
това същество от древноримския расов култ последователно поражда 
популярни изображения, които обаче запазват много малко от оригинала 
смисъл: можем например да си припомним безспорната връзка на гения с популярната 
християнска концепция за „ангелите пазители“ или 
на добрите и злите ангели, тези образи, които са станали абсолютно 
митологичен и лишен от същностното и конкретно отношение с 
кръвта и мистичните сили на расата. 

Съществуващата интимна връзка между индивида и 
1агез, гения и като цяло с божествеността, символизирана от свещения огън на дадена 
кръвна линия, и живия характер, за който се предполага, че е 
присъстващи и действащи в такова божество, обясняват особеностите на античния култ. 
Това образувание на огъня се яви като естествен посредник 
между човешкия свят и свръхестествения ред. Започвайки от 
идеята за единството, изпълнено в кръвната линия и в расата, на индивида с преден 
план, който, като гений или ларис , е повече от физически, древният човек е бил убеден 
в реалната възможност за влияние 
именно по този начин, върху собствената си съдба. Специални ритуали трябваше да умилостивят 
и облагородете, за да гарантирате, че трансцендентното влияние е от полза 
до неговите силни страни и действия чрез мистерията на кръвта и расата до 
на която е принадлежал. Специфичен характер на най-древните култове на 
най-древните арийски общества е неговият анти-универсализъм. Древният човек го е правил 
не се обръщайте към Бог като цяло, Бог на всички хора и всички раси, а към Бога 
от родословие, всъщност от неговия род и семейството му. И обратното: само 
Членовете на групата, която им отговаряше, можеха законно да се позовават на 
божествеността на домашния огън и да смятат, че техните ритуали са 
ефикасен. Лесно е да се произнасят отрицателни и формулирани преценки 
стереотипи, като този на „политеизма“; трудно е да се изясни какво, в 
древен свят, това беше така, защото значението на древната религия беше почти 


напълно изгубено през следващите векове. Ограничаваме се до две точки. 
На първо място, има видима йерархия, която легитимира древното 


аристократично-расов арийски и римски култ. В една армия човек не се обръща директно 


към върховния лидер, а по-скоро към йерархията, на която 
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той незабавно зависи от ефекта, който той или индивидите 

най-близките до него, успяха да уредят ситуацията, без да се налага да ходят 
по-нагоре. По същия начин допускането на универсален Бог не е причина да се 
изключи всеки посредник и да се осъди всяко позоваване на определени мистични 
сили, които са по-близо до даден народ или раса и са свързани в 

конкретно единство на съдбата на живота. Целз дори повдигна йерархията 
аргумент срещу обвинението в политеизъм, отправено от християните 

като наблюдаваме по аналогия, че всеки, който плаща данък на покорството на ан 
власт, делегирана имплицитно на правителството на дадена провинция 

отдава почит на централното правителство, докато всеки, който твърди, че го 
адресира единствено и директно, освен че е нахален, може в действителност да бъде 
действайки по анархичен начин. И е добре известно, че римството, отвъд 
специфични аристократични култове, също признати по-общи култове, паралелни 
до универсалността, до която вечният град постепенно се издигна, 

и също така показва на ниво същности, като самите |агез или деп!, защото имаше 
и национална концепция за |аге5, например, където те приписваха култ на |аге5 

г! Кагез, или те говореха 

на |агез риБПс!, или те се отнасят до мистичната сила на императора 

линия, на „полубоговете, които основаха града и създадоха универсалната 
империя“, или те въведоха идеята за „гениални или универсални демони“. 


На второ място, древният традиционен човек не намали култа 
до просто сантиментално разположение, за което обредът беше само празен 
церемония. Тези, които разглеждаха връзката между човешките 
света и божественото като реални и ефективни, смяташе, че съществува 
точни условия. Едно от тях беше раса и кръв. Дори без да желаем да навлизаме в 
сложното поле на метафизичните предпоставки на 
култа, изглежда очевидно, че силата, към която индивидът 
смяташе, че дължи живота си, че предполагаше, че „присъства“ в името си тяло 
но на която той приписва свръхиндивидуални и свръхестествени характеристики, 
е замислен като най-прекия и положителен път за връщане към 
какво е най-високото в живота. Следователно расата, като раса на духа, беше а 
религиозна стойност, съдържаше тайнство, беше скрито от „магия“ и 
че за съображения, човек трябва да го разпознае добре, в неговите положителни и 
реалистичен режим. 

Клетвата към гения в римската античност се правела при докосване на 
центъра на челото, а самият култ към гения не 
липса на връзка с тази на Е19е5, олицетворение на по същество 
Арийска и мъжествена добродетел, на вярност и лоялност. Детайлът, свързан с 
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Жестът на клетвата е доста интересен за всеки експерт, тъй като свързва гения и 
същностите, подобни на него, обратно към човека, към интелектуалния и 
мъжествен принцип на живота, йерархично по-висш и от 
душата и към чисто телесните сили: не може случайно да бъде 
че мястото, приписвано от римската традиция на тепз - център на 
челото - беше това, което в индо-арийската традиция със сигурност е 
приписва аджна чакрата на силата на „трансцендентната мъжественост" и на 
така наречения „команден център“. Имайки това предвид, подозрението е малко 
вероятно, че в римския семеен култ, ако не точно на суеверни персонификации, 
това е вид „тотемизъм"“, като тотемът е тъмната същност 
от кръвта на племе варвари, свързани със силите на животните 
царство. Вместо това виждаме, че древният римски свят е дал на боговете 
на расата и семейната група точно някои свръхестествени черти, на 
ум (тепз или пои5) , скващан в средиземноморската античност именно като 
свръхестествен и „слънчев“ принцип на човека. 

Разбира се, не трябва да обобщаваме и да мислим, че става дума за това в 
всеки случай. Традициите, обхванати в древния римски свят, са 
по-разнообразен и сложен, отколкото се предполагаше досега. Както етнически, 
така и духовно, различни влияния се срещат в най-древния период на Рим. Някои 
всъщност са свързани с по-нисши форми на култ - по-нисши или чрез принадлежност 
към неарийски етнически субстрат, или чрез представяне на регресивна и 
материализирана форма на малко по-древна 
култове от арийски и особено атлантико-западен произход. Това е валидно 
също и за създадения култ или мистични сили на кръв, раса и семейство, 
че в някои случаи и фази има, нека признаем, "сумеречни" черти, с 
специално отношение към техния нисш хтоничен аспект преобладаващо се отнасят 
точка, че вместо небесни и надземни символи. Все пак не може да се оспори 
идеята, че в повечето случаи 
най-висока традиция присъства в Рим и че в неговото развитие 
Рим успя да „коригира“ и пречисти до непренебрежима степен 
различни традиции, които е включвал. Така срещу митовете, които, в 
препратка към култа към 1агев, в Асса Гагепйа, към ге р!еБео 5егмМо 
Тулио и към сабинския елемент, оставащ на по-ниско ниво, имаме 
„героичните“ елементи на култа към ларите и пенатите и такива елементи 
придобиват все по-голямо значение в събитията по времето на 
Империя. Някои смятат, че самият термин "ларес" идва от етруски 
|аг, дума, която означава лидер или началник, която обаче е свързана с 
вождове и водачи като Порсена и Волумнио. Една много широко разпространена 
традиция сред древните, за която е достатъчно да си припомним Варон, 
идентифицира ларите с „героите“, в гръцкия смисъл на полубогове, на хората 


146 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


МИСТИКАТА НА РАСАТА В ДРЕВЕН РИМ 


които са надхвърлили природата и са били направени участници в неразрушимостта 
на Олимпиадата, така че тя утвърждава, въпреки обобщението си, идеята на 
Момзен, чрез която всеки род би имал като 
един от неговите герои, принципът на хората, който беше почитан именно в 
лицето на |аг ат ай. 

Свръхестествената и "царствената" страна на древния култ към мистичното 
силите на кръвта се подчертава с това. Това не е всичко На 
от една страна, погребалните епиграфи свидетелстват за римската вяра, че 
принципът на безсмъртието за неговите потомци са били самите лари: много 
епиграфите не посочват отрицателната „телурична“ възможност за тип на 
скучно и нощно оцеляване след смъртта в подземния свят, но те утвърждават по- 
висшата идея, че смъртта е принципът на висшето съществуване. 
Те поставиха смъртта точно във връзка с това, на което бяха посветени 
ларите или героите на своя народ . От друга страна, както беше отбелязано по-рано, 
Романството би универсализирало понятието |агез , разширявайки го до 
централна доминираща сила на римляните. Следователно намираме надписи, 
посветени на |аг мстог, |аг лаг! в е! рас!5 и накрая на 
1аге5 Аиди5Ч. Вече е в среда, в която не става въпрос 
повече от расата като род и нуклеарно семейство, но като народ и политика 
общност. Дори извън така възприетата раса се представя божествена сила, 
мистична същност, свързана със съдбите на войната, победата и 
триумфален мир - |аг Мстог, |аг таг! е! рас!5 - и накрая свързани 
към „гения“, към генериращия принцип на лидерите, цезарите, към 
големият Августи. 

С това сега ще обсъдим много различна тема, която е 
Арийската концепция за богатството и съдбата на лидерите, града и 
нации. Засега смятаме, че сме извадили достатъчно, за да разкрием 
значение на митичните фигури и култове, характерни за древните римски народи, 
където недвусмислено съзнанието за кръв и раса 
живеешеи където религиозността не беше фактор на избягване и универсализъм, 
а представляваше най-здравия цимент на единството на народа и 
кръвни линии. Мистерията на кръвта е била централна идея на древния Рим 
духовност и да я пренебрегнеш означава да бъдеш осъден на повърхностност 
и профанно разбиране на най-осезаемото, отбелязано и празнувано 
аспекти на закона, обичаите и етиката на древното общество. 
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Въведение 


от Джон Б. Морган 1М 


Юлиус Евола, който може да се намери в този том, е човек, който 
досега е оставал до голяма степен непознат за англоговорящите читатели, 
с изключение на начина, по който е описан от втора ръка от други писатели 
- а именно, политическият Юлиус Евола. С изключение на Меп Атопа Ее 
Кит, който определя следвоенната политическа нагласа на Евола, както и 
есетата, публикувани онлайн и в печатен вид от уеб сайта на Евола като 
той , всички произведения на Евола, които са преведени на английски 
преди представения том са неговите произведения върху езотеризма и 
това е страната на работата му, с която англоезичните читатели са най- 
познати. Есетата, съдържащи се в тази книга, са написани през периода на 
ангажираност на Евола както с италианския фашизъм, така и сгерманския 
националсоциализъм, и докато Евола разглежда тези писания като само 
един аспект - ив никакъв случай като аспект от първостепенно значение - 
на неговата работа , именно за тези писания той най-често е призоваван 
към отговорност (и почти винаги сурово осъждан) в съда на академиците и 
професионалните историци. Само поради тази причина е от голяма полза 
тези е-изказвания да бъдат предоставени, така че англоговорящите 
читатели вече да могат да си съставят собствено мнение за работата на 
Евола в тази област. А за тези, които се интересуват от Евола като учител, 
тогава тези есета ще послужат за отваряне на област от работата му, която 
досега оставаше до голяма степен недостъпна, и която съдържа много 
практически съвети за традиционно настроения ученик. 


Важно е да запомните, докато четете тези есета обаче, че самият Евола 
не прави разлика между различните области на културата, с които е избрал 
да се занимава - области, които са били изкуствено разделени една от друга 
ОТ философията на модерността, която третира цялото тяло от универсално 
познание като създание, което трябва да бъде разчленено и изследвано, 
орган по един, под микроскоп, и по този начин всяка част от тялото на 
създанието се разбира само като нещо само по себе си, без никакво 
разбиране за това как се отнася към цялото. Подходът на Евола 
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на знанието е традиционно и следователно е интегрирано в природата. 
За него винаги е имало само един предмет: Традицията, която като негова 

приятелят Рене Генон първи го дефинира, е вечното и непроменливото 

езотерично ядро, което лежи в сърцето на всички истински духовни пътища. 
„Традиционализъм“, термин, който самият Евола никога не е използвал, се отнася до 

знания и техники, извлечени от свещени текстове, които индивидът може да използва, за да 

се ориентира, за да познава Традицията и да познава 

то, като по този начин живее всички аспекти от живота си в съответствие с него. Политиката беше 
само от интерес за Евола по отношение на това как преследването на определени политически 
целите могат да бъдат от полза за духовния напредък на традиционно мислещ индивид, а 
също и по отношение на това как неприятното 

бизнесът на политиката може да е в състояние да сближи съвременните общества 

в съответствие с ценностите и структурите, които могат да бъдат намерени в ученията на 
традиционна мисъл. 

През 30-те години на миналия век две политически явления изглежда носят известно 
обнадеждаващи възможности за него по отношение на това как те могат да бъдат използвани като 
средства за възстановяване на нещо, което поне се доближава до традиционно общество: 
италиански фашизъм и германски националсоциализъм (нацизъм). В нито един момент обаче 
Евола не е бил фанатичен революционер с зорки очи, изпълнен с идеалистичен ентусиазъм 
за каузата. Действително през 1930г 
той пише за фашизма: „До степента, в която фашизмът обхваща и 
защитава традиционните! идеали, ние ще се наречем фашисти. И това е 


а!.:1 Размишлявайки върху политическите си ангажименти по-късно в живота, той по-нататък 
написа: 


„Философия, изкуство, политика, наука, дори религия“ бяха тук 

лишени от всяко право и възможност да съществуват само сами по себе си и да 
бъдат от каквото и да езначение извън по-висша рамка. 

Тази по-висша рамка съвпадаше със самата идея за Традицията... |Целта ми беше! 
„да защитавам идеали, незасегнати от какъвто и да било политически режим - 
било то фашистки, комунистически, анархистки или демократически. Тези идеали 
надхвърлят политическата сфера; още, кога 

преведени на политическо ниво, те задължително водят до качествени различия 
- което ще рече: до йерархия, авторитет 

и империя в по-широкия смисъл на думата" за разлика от 


„Всички форми на демократичен и егалитарен смут“. 2 


1 Цитирано от самия Евола в Тпе Рай о? Сппабаг (| опдоп: АгК!о5, 2009), р. 106. 
2 Пак там, стр. 106. 
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Вземане под внимание на всички коментари на Евола, както преди, така и след това 
войната, той никога не се е смятал за фашист. Той 
разбра от самото начало, че както фашизмът, така и националсоциализмът са напълно 
модерни в своята концепция. През 1925 г. Евола имаше 
вече беше написано, че на италианския фашизъм му липсва „културен и духовен“. 
корен“, който се е опитал да развие само след придобиване на власт, „точно като а 
новобогаташият по-късно се опитва да си купи образование и благородническа титла.3 
Той атакува понятията за патриотизъм, които фашизмът се опита да внедри в 
италианското общество като обикновена „сантименталност“. Той също осъди 
насилието, което Мусолини използва срещу своите политически опоненти. 
Той нарече фашистката революция „иронична революция“,4 която напусна 
твърде голяма част от предишния политически ред е недокоснат (чувство 
очевидно споделяно от Хитлер, който се предполага, че се позовава на италианския фашизъм, 
със странното смесване на диктаторската позиция на „П Оисе“ с фашисткия Велик съвет 
и традиционната монархия, като „половинна работа“). В по-късно 
години той трябваше да забележи, че „в строго културно отношение обаче, 
Фашистката „революция“ беше просто шега.“5 И фашизмът, и националсоциализмът 
разчитаха на подкрепата на масите, което ги отличаваше 
от управлението на аристокрацията на традиционния свят, а националсоциализмът 
беше обсебен от расова теория, извлечена от съвременната, научна 


концепции за еволюция и биология, които бяха напълно антитрадиционни. 


Имайки предвид толкова много проблеми с фашизма и нацизма от традиционна 
гледна точка, тогава защо Евола изобщо е проявявал интерес към тях 
изобщо? Отговорът се крие в духа на времето. До 30-те години на миналия век беше така 
ясно, че демократичните нации от Западна Европа и Съединените 
Държавите, комунистическият Съветски съюз и фашистките страни бяха всички 
в курс на сблъсък един с друг. И въпреки многото им недостатъци, 
фашистките движения, за разлика от демократичните и комунистическите общества, бяха 
най-малко опит да се възстанови нещо подобно на традиционния йерархичен ред в 
социалната структура на съвременния свят - ред 
което е останало неоспоримо в историята на всички цивилизации в продължение на 
хиляди години, преди началото на модерността. Докато фашизмът и националсоциализмът 
бяха напълно модернистки в своята концепция, Евола вярваше, че с времето те биха 


могли потенциално да бъдат използвани 


3 Цитирано в Увода на НТ Напзеп към )ийиз Емо!а, Меп Атопоа Ее Ки! (КосПез-тег: Тппег 
Тгад оп, 2002), р. 36. 
4 Пак там, стр. 36. 


5 Пътят на Цинобъра, стр. 114. 
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като врата за повторно установяване на ред в Европа, основан на истински 
традиционни ценности, и че те биха могли дори в крайна сметка да породят 
истински традиционни социални форми, които да ги заместят. Именно в този 
контекст трябва да се разбират тези есета - някои от които съдържат директни 
препратки към фашизма, адресирани до италианската или германската 
читателска публика, каквито са били първоначално. 

Политическият идеал на Евола винаги е била Римската империя. Той се 
извиква многократно в тези есета. Фашистите често говореха за древен Рим, 
точно както нацистите постоянно се позоваваха на мита за идеализираното 
скандинавско минало. Тяхното разбиране за тези древни чудеса обаче беше 
изключително повърхностно, което на практика не се простираше отвъд 
изграждането на нови сгради в стила на древния свят и пораждането на 
художествени стилове, които бяха просто имитация на класическата епоха. 
Евола искаше да доведе до промяна на много по-дълбоко ниво. Той не искаше 
просто да бъдат направени няколко козметични промени - той искаше 
съвременните италианци наистина да възобновят мисленето и поведението 
си, както са правили техните древни предци. Накратко, той искаше 
италианците да станат като древните римляни - в мисли, думи и дела. Ето 
защо за него фашизмът далеч не оправда надеждите му за него - в своите 
писания той понякога наричаше това, което искаше, като „суперфашизъм“. 
Използвайки този термин, той не е имал предвид, че желае повече от това, 
което фашизмът вече предлага. По-скоро той призоваваше за преодоляване на фашизма. 
Той искаше фашистката революция да проникне навътре, в самата душа на 
всеки отделен италианец, и да събуди отдавна погребаната расова памет на 
техните знаменити имперски предци. Когато Италия го разочарова, той 
прехвърли надеждите си на германците, особено под формата на 5спитезтае! 
(55), който, с усилията на Хайнрих Химлер да го превърне в нещо подобно на 
средновековен рицарски орден, изглеждаше, че съдържаше искра от древния 
Тевтонски рицари в тях. Евола дори е поканен да изнесе поредица от лекции 
пред представители на ръководството на 55 през 1938 г. Въпреки това, 55 е 
фиксиран върху чисто биологичните дефиниции на нацистите за расова 
чистота и тяхната вяра в върховенството на северните народи и като такива 
те не бяха впечатлени от идеите на „латинеца“ Евола, който предложи идеята, 
че духът и характерът са толкова важни за нечии расови квалификации, 
колкото произходът и кръвта. Учтиво го изпратиха. Като такава, надеждата 
на Евола да повлияе на политическите сили от периода по такъв начин, че 
да осъществи своя план за духовно и културно възстановяване на Европа, 
никога не е била реализирана. 

Провалът на усилията на Евола обаче по никакъв начин не трябва да 
се разбира като намаляване на уместността на есетата в този том до просто 
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реликви от чисто исторически интерес. Писането на Евола винаги е било режисирано 
на индивида и той вярваше, че истинската промяна трябва да започне от 
това ниво, преди да може да последва някаква значима политическа или социална промяна 
костюм. Освен това, коренът на цялото мислене на Евола е в непроменливия свят на 
Традицията. Следователно нагласите и ориентациите, които 
той насърчи своите читатели да приемат като начин за подготовка за световната борба на 
неговото време са също толкова подходящи за традиционно настроените 
индивид, който се готви да се засили за борбите и конфликтите на 
нашата собствена ера, независимо дали са политически или от съвсем различен вид. 
Дефинициите за героизъм и качествата на воина, които Евола 
описаните тук със сигурност са вечни и универсални. Всъщност в „Разновидности 
на героизма“, може лесно да се види във феномена на днешния мюсюлманин 
„атентатори самоубийци“, надличен героизъм от идентичен тип 
на японските пилоти камикадзе , които Евола описва. Докато не би 
е правилно да наречем днешните ислямистки радикали „традиционалисти“, тъй като 
тяхната конкретна интерпретация на исляма има модернистични корени в салафитската 
школа от деветнадесети век, все още можем да видим някои елементи от традиционната 
концепция за воина в техните действия. Например, Евола описва подробно концепцията 
за джихад, която, както той обяснява, включва вътрешна борба срещу собствените слабости, 
както и 
борба с външните си врагове - тези, чиито характеристики 
прилича на онези аспекти от себе си, които воинът се опитва да направи 
чистка. За съжаление тази двойна концепция за джихад като състоящ се от вътрешен 
както и външната форма на борба е отхвърлена от днешните исламистки радикали, които 
вярват, че войната срещу неверниците трябва да предприеме 
предимство пред всички други съображения. За щастие обаче, 
двойственото разбиране на джихада все още може да се намери сред ислямските мистици: 
суфиите, които може би са последните пазители на традиционната 
Ислямът в съвременния свят. 

Въпреки тези разлики обаче атака, извършена от исламистки „атентатор самоубиец", 
все още запазва основната идея за саможертва, 
и копнеж за трансцендентност, който се намира в традиционното 
концепция за войн. В „Разновидности на героизма“ Евола обяснява защо това е така 
Японски пилоти камикадзе , които загинаха, докато се разбиха със самолетите си 
Американските кораби не трябва да се разглеждат като самоубийци, тъй като пилотите 
извършиха тези атаки с вярата, че просто се отказват 
този живот в полза на едно по-трансцендентно и надличностно съществуване. 
Като се има предвид, че мюсюлманските „атентатори-самоубийци“ по подобен начин 


вярват, че са предназначени за Рая в резултат на действията си, възражението срещу такова при- 
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Ето защо е абсурдно да се прилага въз основа на забраната на Корана за самоубийство. 
Такава наистина беше мотивацията зад прочутите убийци Ис-маили от Аламут, които 
тероризираха ислямския свят, както и 
армиите на европейските кръстоносци, в продължение на векове. Убийците извършват 
внимателно планирани атаки срещу отделни врагове, без да се съобразяват с 
безопасността на убиеца, и като такава техниката на „самоубийствената атака“ е техен 
отличителен белег. Убийците винаги са били уверени, 
въпреки това, че дори и да умрат по време на атаката си, 
те щяха да бъдат спасени от ангели и изпратени да живеят завинаги в рая. 
Въпреки че асасините, които са малка издънка на шиизма, се считат за еретици от 
други мюсюлмани, можем да видим корените (или, може би, 
само паралел) на днешните „атентатори самоубийци“ в техните практики, което е 
напълно в съответствие с описанието на Евола за свръхличностния режим 
на смъртта в битка. 

Важно е да поясня, че визирам само тях 
атаки, извършени срещу военни или политически цели. Масовите нападения срещу 
цивилни, които се превърнаха в твърде често срещано явление в Ирак и на други 
места в ислямския свят през последните години, са 
чужди на разпоредбите за война, изложени в традиционния ислям, и могат да бъдат 
оправдано само в рамките на съвременните иновативни доктрини на такфир - ин 
който може да обяви други мюсюлмани за вероотстъпници - или джахилия - 
което смята събратята мюсюлмани за живеещи в състояние на езическо невежество. То 
също е забранено в Корана да се напада дори цивилното население 
на врага, нещо, което ислямистите трябваше да извършат теологична акробатика, за 
да заобиколят, за да оправдаят своите кървави атаки 
на запад. Разбира се, такова убийствено поведение, което обикновено се извършва от 
отчаяние от лица, избрани от най-низшите 
стъпала на обществото, не е нещо, което Евола би определил като 
традиционен или разглеждан като желателен, дори в опозиция на обществата, които откри 
отвратителен. Идеалът на Евола беше този на кшатрия , описан от Господ 
Кришна в Бхагавад Гита, което е обяснено от А.Ч. Бхак-тиведанта Свами Прабхупада 


по следния начин: 


„Този, който защитава от зло, се нарича кшатрия..... Тпе 

кшатриите са специално обучени да предизвикват и убиват, тъй като 
религиозното насилие понякога е необходим фактор... в 

в религиозните закони се казва: „На бойното поле крал или 

кшатрия, докато се бие с друг крал, който му завижда, отговаря на условията 
за постигане на райските планети след смъртта, тъй като брах-маните 

също постигат райските планети чрез жертване на животни 
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в жертвения огън." Следователно убийството на бойното поле на 
религиозни принципи и убиването на животни в жертвения огън 
изобщо не се считат за актове на насилие, защото всеки има полза 
от включените религиозни принципи." 6 


Следователно кшатрият не е обикновен човек, а по-скоро човек с най- 
високо аристократично отношение и поведение. Той не убива от желание да 
изпълни някакво егоистично желание или да донесе някаква временна 
политическа печалба. По-скоро кшатрият се бие, защото знае, че това е 
причината за неговото съществуване, неговата дхарма. Той се бори, за да 
защити принципите на своята религия и своята общност, знаейки, че ако 
изпълни дълга си, независимо от победата или поражението или дори 
личната си безопасност, той е предопределен да постигне най-високата 
духовна платформа. Но, за съжаление, малко истински кшатрии могат да 
бъдат намерени в изродената Кали-Юга, в която живеем сега. 

Докато Евола гледаше към миналото за разбирането си за истинския 
воин, Евола беше далеч по-напред от времето си в разбирането си за 
политиката, както и всички „консервативни революционери“ в Европа през 
периода между войните, които търсеха форма на политика отвъд баналните 
кавги между партиите, доминирали през последните векове. 

В наше време обаче откриваме, че идеите, очертани за първи път от Евола и 
други, намират нова привлекателност сред онези, които търсят алтернатива 

на привидно неудържимото глобално разпространение на демократичния 
капитализъм. Тъй като все повече хора се уморяват от скучното мултикултурно 
(или, по-точно, антикултурно) консуматорско общество, което се предлага 

като визия за утопия, изглежда вероятно писанията на Евола да продължат 

да стават все по-уместни с пукнатините на социалната криза продължава да 

се задълбочава. По-специално, „Значението на воинския елемент за Нова 
Европа“ съдържа редица прозрения, които са също толкова актуални днес, 
колкото и през 1941 г. В това есе Евола обсъжда Първата световна война в 
контекста на „демократичната империализъм“ и опитът на Съюзниците да 
сложат край на последните остатъци от традиционния начин на живот, 
въплътен в Централните сили. Виждаме абсолютно същия феномен на 

работа днес в усилията на Съединените щати да разпространят „свобода“ 

чрез военни действия в Близкия изток и на други места, които по подобен 
начин са предназначени да сложат край на съпротивата през последното 
области на света, които все още активно противопоставят културата на материализма с традищ; 


6 АС Бхактиведанта Свами Прабхупада, Бхагавад Гита такава, каквато е (Мумбай: Впак!уе- 
дапта Воок Тгиз!, 2008), глава 2, текст 31, стр. 105. 
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стойности. Като такива, сега сме свидетели на друг случай на „демократичен 
империализъм“, чрез който днешните демократични сили, след като вече са 
успели в Европа, се опитват да унищожат последните остатъци (и само останки, 
като се има предвид колко дълбоко са повлияни от модерността целият свят е 
бил през последния век) на традиционната концепция за ред. Тези сили обаче 
няма да бъдат победени с военни средства, но само от онези, които изберат да 
въплъщават идеала на воина както вътрешно, така и външно, като светът на 
Традицията е царство, което никаква сила или богатство не могат да покорят. 


Това въведение няма да съдържа биографично резюме на живота на Евола, 
тъй като това вече е направено широко от няколко писатели на други места на 
английски език (най-забележителното, особено по отношение на неговите 
политически нагласи, е и годиспоп То Меп Атопд Ше Кит на Ог.НТНапвеп), 
както и в автобиографията на Евола „Пътят на Цинобъра“. 

Като се има предвид обаче, че тези есета се занимават предимно с войната, 
заслужава да се спомене, че Евола не разбира войната в чисто теоретичен 
смисъл. Евола служи като артилерийски офицер в италианската армия по време 
на Първата световна война и щеше да служи отново във Втората световна 

война, ако противоречивият характер на позицията му във фашистка Италия не 
се намеси, за да му попречи да направи това. Евола практикуваше написаното от 
него. Това не е по-очевидно от есето му „Раса и война“, пасаж от който изглежда 
като предчувствие за съдбата, която трябваше да го сполети през 1945 г., когато 
беше ранен и парализиран за цял живот от кръста надолу в резултат на въздушна 
атака, докато работи във Виена. 

В него Евола споменава немска статия за бомбардировките от самолети, „при 
които тестът за безпокойство, незабавната, ясна реакция на инстинкта за посока 
в противопоставяне на бруталния или объркан импулс, не може да не доведе до 
решаващо дискриминация на онези, които имат най-голяма вероятност да 
избягат и оцелеят, от тези, които не го правят“. Тук наистина можем да хвърлим 
бегъл поглед върху мисленето зад неговия отказ да се оттегли в убежища по 
време на въздушни нападения, вместо това избирайки да се разхожда по улиците 
като изпитание за собствената си съдба. 

И накрая, няколко думи за това къде са се появили тези есета. През 1930 г. 
Евола създава свое собствено двуседмично списание Га Тогге, което трябва да се 
съсредоточи върху критиката на фашизма от традиционалистка гледна точка, 
написана от Евола, както и от други писатели. Неговите атаки срещу провалите 
на фашизма обаче разгневиха мнозина във фашистката върхушка и властите 
принудиха да спрат издаването на Га Тогге само след пет броя. Ето защо Евола 
осъзна, че ако иска да продължи да се опитва да достигне до аудитория от онези, 
които биха могли да симпатизират на неговото послание 
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на реформата, той ще трябва да намери фашистки съюзници с добри връзки, които 
би искал да публикува писанията си и той успя. Това е 
период, към който принадлежат почти всички есета в тази книга. Евола намерена 
важен съюзник на Джовани Прециози, който беше редактор на списанието Га УКа КГаПапа 
(вижте „Разновидности на героизма“). Публикация на Ргег!оз! 
също понякога критикуваше фашисткия режим, но самият Прециози 
беше спечелил доверието и уважението на Мусолини и следователно му беше позволено повече 
свобода на съдържанието в сравнение с повечето други. (Според Евола също беше 
слухове, че Ргег!05! притежава архив от материали, които, ако 
оповестени публично, биха смутили много от фашистките лидери.)7 Прециози 
е бил почитател на Га Тогге на Евола и също така е бил приятел на 
Артуро Реджини, великият италиански езотерик, който е бил мъж и сътрудник на Евола, 
когато той за първи път започва да изучава духовността и мистиката. Той се съгласява да 
започне да публикува писанията на Евола в собствения си дневник и от 1936 г. финансира 
много от пътуванията на Евола до други места. 
държави, които той полагаше в опит да изгради мрежа от контакти между различни 
организации на „Консервативна революция“. 
в цяла Европа, в съответствие с надеждите си по време на подготовката на а 
Европейски - а не тясно италиански - елит, който може един ден 
прилага своите „суперфашистки“ (или, както той самият се изрази, „гибелински“) идеали 
за целия континент. Самият Евола пише: „Идеята ми беше тази на 
координиране на различните елементи, които до известна степен в Европа въплъщават 
традиционалистката мисъл от политическа и културна гледна точка.“8 
Това желание е съвсем очевидно на страниците на тази книга, тъй като Евола 
непрекъснато се позовава на арийската цивилизация и цитира препратки от цялата 
на европейската култура и история, вместо да се фокусира изключително върху 
Италианската традиция, както повечето фашистки писатели, с техните по-конвенционални 
чувство за национализъм, правеха. 

Прециози също така запозна Евола с Роберто Фариначи. Фариначи беше 
фашист, който имаше лична връзка с Мусолини, и той беше 
главният редактор на 1! Кед"те Разс!5а (вижте първите шест есета, както и 
„Римската концепция за победата”), списание, което беше официална публикация на 
фашистката партия. Фариначи беше безразличен към миналото на Евола 
проблеми с режима и той се стреми да издигне културните стремежи на фашистката 
революция. За тази цел той предостави на Евола страница от 
дневника си всяка седмица, в който му беше даден картбланш 


пише по каквато тема пожелае. Тази страница, която започна да се появява 


7 Пътят на Цинобъра, стр. 110. 
8 Пътят на Цинобъра, стр. 155. 
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през 1933 г. е озаглавен „Пгогата ЕПозойсо“ (Философска диорама) и 
беше подзаглавен „Проблеми на духа във фашистката етика“. Използван Фариначи 
неговото влияние, за да отклони всеки опит да се смъмри Евола, че пише за него 
Фашизмът от критична гледна точка. Така Евола получи 
безапелационна позиция, от която да изрази своите наблюдения. Тази ситуация 
трябваше да продължи цяло десетилетие, до 1943 г. Често Евола 
сам написва съдържанието на „Диорамата“, но също така я използва като форум, за 
да подчертае мислители с подобни мисли, както от литературна, така и от политическа 
наклонност, които иска да популяризира. По този начин, като изследваме 
история на усилията на Евола да публикува политически ориентирани текстове по време на 
Фашистка ера, можем да разберем сложността на връзката му с фашизма като цяло и 
по този начин да видим защо не може да се каже с пълна точност, че Евола е бил или 
фашист, или антифашист. Най-правдивата 
отговорът е, че Евола видя във фашизма възможност за нещо по-добро, 
но тази възможност остава нереализирана. 

За тези новодошли в Евола, които се стремят да разберат 
като съвкупност от неговата мисъл, тези есета не са идеалното място за начало. ТПе 
Основата на цялото му творчество е книгата, която беше публикувана скоро 
преди да бъдат написани есетата в този том: Кемо( Адатз! е Модегп Муопа. Тази 
книга излага метафизичната основа за целия му живот 
произведение и човек трябва да се запознае с него, преди да прочете някое от 
Други писания на Евола. Трябва също да се изясни, че тези есета 
в никакъв случай не бяха последната дума на Евола по темата за политиката. Читатели 
интересуват се къде се е озовала политическата мисъл на Евола в следвоенния период 
години трябва да се консултира с книгата му „Мъже сред руините“, в която той 
очертава разбирането си за понятието аро(е!а или „аполитичното 
позиция“, което според него е необходимо условие за тези на традиц 
склонност към възприемане в епохата на Кали-Юга - последната и най-дегенерирала 
епоха в рамките на цикъла от епохи, както се разбира във ведическата традиция и в 
която живеем в момента. Аро ейа обаче не трябва да се бърка с апатия или липса на 
ангажираност - вместо това тя е специална форма на ангажираност с политически 
дела, която не се занимава със специфичните цели на политиката, а по-скоро с 
въздействието на такива 
ангажираност на индивида. Тук не е мястото за преглед 
на тази идея обаче, тъй като есетата в тази книга са написани ота 
по-младият Евола, който смяташе, че все още има шанс да се възстанови нещо от 
традиционния социален ред чрез използването на светската политика. Все още, 
заслужава да се отбележи, че в последното есе в този том, „Упадъкът 
на героизма“, която е написана малко преди хората сред руините, 


можем да видим нещо от състоянието на ума на Евола веднага след 
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война. Песимизмът винаги е бил нещо чуждо на концепцията на Евола 
живот, но в това есе можем да видим Евола да изследва политическите сили в 
работа през 1950 г. и осъзнавайки, че никой от тях не може да има никакъв интерес към 
тези страдиционен характер. С унищожаването на Ййерархичната и героична визия на 
фашизма не остана нищо за избор 
на политическата сцена, но двете конкуриращи се идеологии на егалитаризма: 
демократичния капитализъм и комунизма, като и двете се стремят да 
дехуманизира индивида. Нещо повече, Евола наблюдава тази война в 
технологичната епоха е сведена до битката между машини, 
и, като такива, възможностите за героична трансцендентност, предлагани от войната 
в по-ранни времена вече не са налични. Следователно борбата за ан 
индивидът, който иска да изпита героизъм, няма да бъде политика, или 
дори от битка на бойното поле, а по-скоро ще се състои от героичното 
индивид в конфликт със самия феномен на „тотална война“, в който 
идеята за човечеството е изправена пред възможно унищожение. Това наистина е 
затрудненото положение, в което всички се намираме от 1945 г. 
когато човечеството не само впрегна способността да се самоизгаси, но 
също започнахме да се изправяме пред перспективата да се изгубим в непрекъснато 
умножаващите се машини, създадени от нас. Без значими политически сили 
противопоставяне на превръщането на нашия свят в универсален пазар, 
Конфликтът на нашето време е борбата за запазване на човечеството в един все по- 
изкуствен свят. Това е единствената битка, която запазва някакво истинско значение от 
традиционна гледна точка. 

Повечето от бележките под линия към текстовете са добавени лично от мен. Малък 
редица бележки под линия, добавени от самия Евола, бяха включени с някои 


на есетата и са посочени така. 
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Първоначално публикувано на 25 май 1935 г. като 
„5ие Тогте де!егобто диегпего“ в 
„Менска диорама“, 1 Кед! те Еазстзта. 


Основният принцип, залегнал в основата на всички оправдания на войната, 
от гледна точка на човешката личност е „героизъм“. Войната, казват, 
предлага на човека възможността да събуди героя, който спи в него. 
Войната нарушава рутината на удобния живот; чрез своите сурови или-сделки, той 
предлага преобразяващо познание за живота, живот според смъртта. 
Моментът, в който индивидът успее да живее като герой, дори и да е 
последния момент от неговия земен живот, тежи безкрайно повече в скалата на 
ценности, отколкото продължително съществуване, прекарано в монотонно потребление 
сред тривиалностите на градовете. От духовна гледна точка, тези възможности 
компенсират негативните и разрушителни тенденции на войната, 
които са едностранчиво и тенденциозно откроени от пацифисткия мате-риализъм. 
Войната кара човек да осъзнае относителността на човешкия живот и следователно 
също и законът за „повече от живот“ и по този начин войната винаги има 
антиматериалистка стойност, духовна стойност. 

Подобни съображения имат безспорни заслуги и прекъсват бърборенето на 
хуманитаризма, сантименталното гризълство, протестите на 
защитници на „безсмъртните принципи“ и на „Интернационала“ на 
герои на писалката. Въпреки това трябва да се признае, че в ред 
да дефинира напълно условията, при които духовният аспект на войната 
всъщност стане очевидно, е необходимо да се изследва по-нататък въпросът и да се 
очертае нещо като „феноменология на опита на воина“, 
разграничаване на различни форми и подреждането им йерархично така, че 
подчертават аспекта, който трябва да се разглежда като първостепенен за героичното 


изживяване. 
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За да стигнем до този резултат, е необходимо да си припомним една 
доктрина, с която редовните читатели на „Диорама“ вече са запознати, 
която - имайте предвид - не е продукт на някаква конкретна, лична, 
философска конструкция, а по-скоро тази на действителните данни, 
положителни и обективни по своята същност. Това е доктрината за 
йерархичната квадричастност, която тълкува най-новата история като 
инволюционно падение от всяка от четирите йерархични степени към 
следващата. Това четириразделение - трябва да се припомни - е това, 
което във всички традиционни цивилизации е довело до четири различни 
касти: роби, буржоазна средна класа, войнствена аристокрация и носители 
на чиста, духовна власт. Тук „каста“ не означава - както повечето 
предполагат - нещо изкуствено и произволно, а по-скоро „мястото“, където 
се събират индивиди, споделящи една и съща природа, същия тип интереси и призвание, съ 
Специфична „истина“, специфична функция определя кастите в тяхното 
нормално състояние, а не обратното: следователно не става въпрос за 
привилегии и начини на живот, които са монополизирани на базата на 
социална конституция повече или по-малко изкуствено и неестествено 
поддържан. Основният принцип зад всички формиращи институции в 
такива общества, поне в техните по-автентични исторически форми, е, че 
не съществува един прост, универсален начин на живеене на живота, а 
няколко различни духовни начина, подходящи съответно за воина, буржоа 
и роб, и че когато социалните функции и разпределения действително 
съответстват на тази артикулация, има - според класическия израз - ред 
з5есипдит едиит ес ропит. 1 Този реде 

„йерархичен“, тъй като предполага естествена зависимост на по- 
нисшите начини на живот от по-висшите - и, заедно със зависимостта, 
сътрудничество; задачата на висшестоящия е да постигне израз и личност 
на чисто духовна основа. Само такива случаи, в които съществува тази 
права и нормална връзка на подчинение и сътрудничество, са здрави, 
както става ясно от аналогията с човешкия организъм, който е нездрав, 
ако по някаква случайност физическият елемент (роби) или елементът на 
растителния живот (буржоазия) или този на неконтролираната животинска 
воля (воини) заема основното и водещо място в живота на човека и е здрав 
само когато духът представлява централната и последна отправна точка за 
останалите способности - на които обаче не е отказана частична автономия, 
със собствен живот и подчинени права в рамките на единството на цялото. 


1 латински: „според истината и справедливостта“. Това отдавна е обичайна правна максима. 
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Тъй като не говорим за някаква стара йерархия, а за „истинската“ йерархия, 
което означава, че това, което е отгоре и правилата, наистина е това, което е по- 
висше, необходимо е да се позоваваме на системи на цивилизация, в които в 
центъра има духовен елит, а начините на живот на робите, буржоата и воините 
черпят своето крайно значение и върховно оправдание от позоваването на 
принципа, който е специфичното наследство на този духовен елит, и проявяват 
този принцип в тяхната материална дейност. Обаче се стига до ненормално 
състояние, ако центърът се измести, така че основната отправна точка, вместо 
духовното начало, е тази на слугинската каста, буржоазията или воините. Всяка 
от тези касти проявява своя собствена йерархия и определен кодекс на 
сътрудничество, но всяка е по-неестествена, по-изкривена и по-подривна от 
предишната, докато процесът достигне своя предел - тоест система, в която 
визия за живот, характерна за робите, идва да ориентира всичко и да се напълни 
с всички оцелели елементи на социалната цялост. 


Политически, този инволюционен процес е доста видим в западната 
история и може да бъде проследен до най-новите времена. Държавите от 
аристократичен и свещен тип бяха наследени от монархически войнствени 
държави, до голяма степен вече секуларизирани, които на свой ред бяха 
заменени от държави, управлявани от капиталистически олигархии (буржоазна 
или търговска каста) и накрая станахме свидетели на тенденции към т.н. 
-циалистически, колективистични и пролетарски държави, кулминирали в 
руския болшевизъм (каста на робите). 

Този процес е успореден с преходи от един тип цивилизация към друг, от 
един основен смисъл на живота към друг. Във всяка фаза всяка концепция, 
всеки принцип, всяка институция приема различно значение, отразявайки 
мирогледа на преобладаващата каста. 

Това важи и за „войната“ и по този начин можем да се доближим до 
задачата, която първоначално сме си поставили, да уточним разновидностите 
на значението, които битката и героичната смърт могат да придобият. Войната 
има друго лице, в съответствие с поставянето й под знака на една или друга от кастите. 
Докато в цикъла на първата каста войната беше оправдана от духовни мотиви 
и ясно показа своята стойност като път към свръхестествено постижение и 
постигане на безсмъртие от героя (това е мотивът на "свещената война"), в 
цикъла на войнствените аристокрации те се бият за честта и властта на 
определен принц, към когото показват лоялност, която доброволно се свързва 
судоволствието от войната заради войната. С преминаването на властта в 
ръцете на буржоазията настъпи дълбока трансформация; в този момент 
концепцията 
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на нацията се материализира и демократизира и се формира антиаристократична 
и натуралистична концепция за родината, така че 

воинът е заменен от войник-гражданин, който се бие просто за отбрана или 
завладяване на земя; войните обаче като цяло остават хитри 

водени от супрематични мотиви или тенденции, произхождащи от 
икономически и индустриален ред. И накрая, последният етап, в който 
ръководството преминава в ръцете на робите, вече е успял да се реализира 
- вболшевизма - друго значение на войната, което намира израз в 
следните характерни думи на Ленин: „Войната между народите 

е детска игра, заета от оцеляването на средна класа, която 

не ни касае. Истинската война, нашата война, е световната революция за 
унищожаване на буржоазията и триумф на пролетариата. 

Като се има предвид всичко това, очевидно е, че терминът „герой“ е общ 
знаменател, който обхваща много различни видове и значения. Готовността да 
умреш, да пожертваш собствения си живот може да бъде единствената предпоставка, от 
от техническа и колективистична гледна точка, но и от гледна точка на 
гледна точка на това, което днес, доста брутално, се нарича "неконсервиран 
фураж". Очевидно е обаче, че не е от тази гледна точка на 
виждането, че войната може да претендира за някаква истинска духовна стойност по 
отношение на индивида, след като последният не се явява като „фураж“, а като личност - като 
е римската гледна точка. Тази последна гледна точка е възможна само при 
условие, че има двойна връзка между средствата и целите - т.е. 
да речем, когато, от една страна, индивидът се явява като средство по отношение 
на войната и нейните материални цели, но в същото време, когато войната, 
от своя страна е средство за индивида, като възможност или път за 
краят на неговото духовно постижение, облагодетелствано от героичния опит. 
След това има синтез, енергия и стова най-голяма ефективност. 

Ако продължим с този ход на мисли, става доста ясно 
от казаното по-горе, не всички войни имат еднакви възможности. Това се дължи 
на аналогиите, които не са просто абстракции, 
но които действат положително по пътища, невидими за повечето хора, между 
колективният характер, преобладаващ в различните цикли на цивилизацията, и 
елементът, който съответства на този характер като цяло 
на човешката същност. Ако в епохите на търговците и робите сили 
преобладават, които съответстват на енергиите, които определят предличната, физическата, 
инстинктивната, „телурическата“, органично-жизнена част на човека, след това, в епохите 
на воините и духовните водачи намират израз сили, които съответстват съответно 
на това какво в човека е характер и волева личност и какво в него е одухотворена 
личност, реална личност. 
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създаден според свръхестествената си съдба. Поради всички трансцендентни 
фактори, които тя предизвиква в тях, очевидно е, че по време на война мнозинството 
не може да не претърпи колективно пробуждане, съответстващо на повече или 
по-малко до преобладаващото влияние в рамките на реда на причините, които 
са били най-решаващи за избухването на тази война. Индивидуално, 
героичният опит след това води до различни точки на пристигане: по-точно, до 
три основни такива точки. 

Тези точки съответстват основно на три възможни типа отношения, в които 
кастата на войните и нейният принцип могат да се окажат 
по отношение на другите вече разгледани прояви. В нормално състояние те са 
подчинени на духовния принцип, а след това там 
избухва героизъм, който води до надживот, до надличност. 
Принципът на воина обаче може да изгради своя собствена форма, отказвайки 
да разпознае нещо като по-висше от него, а след това и героичното преживяване 
придобива качество, което е „трагично“: нахален, закален като стомана, но без 
светлина. Личността остава и укрепва, но в същото време, 
същото важи и за границата, съставена от неговата натуралистична и просто 
човешка природа. Въпреки това този тип „герой“ показва известно величие и, 
естествено, за типовете йерархично по-ниски от воина, т.е 
буржоазни и робски типове, тази война и този героизъм вече означават 
преодоляване, издигане, постижение. Третият случай включва деградирал 
принцип на воина, който е преминал в служба на йерархически по-низши 
елементи (кастите под него). В такива случаи героично 
опитът е обединен, почти фатално, с евокация и изригване на 
инстинктивни, подличностни, колективни, ирационални сили, така че възниква 
по същество увреждане и регресия на личността на индивида, който може да 
живее живота си само по пасивен начин, воден или от необходимост или чрез 
сугестивната сила на митовете и страстните импулси. 
Например прословутите истории на Ремарк2 отразяват само възможности от 
този последен вид; те разказват историите на човешки типове, които, 
тласнати към война от фалшиви идеализми, най-накрая осъзнават, че реалността е нещо 
много различни - те не стават долни, нито дезертьори, но всичко, което ги тласка 
напред през най-страшните изпитания, е елементарно 
сили, импулси, инстинкти и реакции, в които не е останало много човешко и 


които не познават нито миг светлина. 


2 Ерих Мария Ремарк (1898-1970) е немски писател, участвал в Първата световна война. Най- 
известното му произведение е неговият роман от 1927 г. „Всичко тихо на Западния фронт“, 
който описва войната в ужасяващи и пацифистки термини. 
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В подготовката за война, която трябва да бъде не само материална, но 
и духовна, е необходимо да разпознаем всичко това с ясен и непоколебим 
поглед, за да можем да ориентираме душите и енергиите към по-висшето 
решение, единственото което отговаря на идеалите, от които фашизмът 
черпи своето вдъхновение. 

Фашизмът ни изглежда като реконструктивна революция, тъй като 
утвърждава една аристократична и духовна концепция за нацията, за 
разлика както от социалистическия, така и от интернационалистичния 
колективизъм, както и от демократичната и демагогическа представа за 
нацията. В допълнение, нейното пренебрежение към икономическия мит и 
издигането на нацията на практика до степента на „нация-воин“, положително 
маркира първата степен на тази реконструкция, която е да преподчини 
ценностите на древните касти на „търговците“ и „робите“ към ценностите 
на непосредствено по-висшата каста. Следващата стъпка би била 
одухотворяването на самия принцип на воина. Отправната точка тогава ще 
бъде налице за развитие на героично преживяване в смисъла на най- 
високата от трите възможности, споменати по-горе. Да разберем как такава 
по-висша, духовна възможност, която е била правилно преживяна в най- 
големите цивилизации, които са ни предшествали, и която, честно казано, е 
това, което ни прави очевиден техният постоянен и универсален аспект, е 
повече от просто ученолюбива ерудиция. Това е, с което ще се занимаваме 
в следващите ни писания, в които ще се съсредоточим основно върху 
традициите, характерни за античния и средновековния роман. 
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Първоначално публикуван на 8 юни 1935 г. като 
„басгка дейа диегга“ в „Диорама 
тепз!е“, 1 Моде Еазстзга. 


В предишната ни статия видяхме, че феноменът на героизма на воина 
има различни форми и може да има коренно различни 
значения, както се вижда от гледна точка на концепция, предназначена да 
установи ценностите на истинската духовност. 

Възобновявайки нашия аргумент от тази точка, ще започнем с посочване 
на някои концепции, свързани с нашите древни традиции, римските традиции. 
Човек обикновено има само светска представа за ценностите на древността 
Рим. Според тази идея римлянинът е просто войник, в 
в най-ограничения смисъл на думата и именно с помощта на своите чисто 
войнишки качества, заедно с щастлива комбинация от обстоятелства, той 
завладя света. Това е погрешно мнение. 

На първо място, до края, римляните са го считали 
вяра, че божествените сили са създали и защитили 
величието на Рим - мрепит! и Аегегпказ.2 Тези, които 
искат да се ограничат до „позитивна“ гледна точка, са длъжни да поставят 
отново това възприятие, дълбоко усетено от римляните, с мистерия; на 
мистерия, тоест, че шепа мъже, без никакви наистина завладяващи 
причини, без дори идеи за „земя“ или „родина“ и без нищо от 
митовете или страстите, към които модерните толкова охотно прибягват, за да оправдаят 
войната и да насърчават героизма, продължават да се придвижват все по-далеч и по-далеч от 
една държава в друга, следвайки странен и неустоим импулс, 
базирайки всичко на „аскеза на властта“. Според единодушните 


1 Империята, която е властта, предоставена на лидерите на Рим, се смята, че произлиза 
от божествена санкция. 


2 Аетеглйаз Ппреп!, което означава „вечността на римското управление“, е богиня, която 
се грижи за запазването на империята. 
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свидетелство на всички класически автори, ранните римляни са били силно 
религиозни - по5Е1! патогез гепдто55ит! топа!ез, припомня СалустийЗ - и Сс-его4 и 
Сейи55 повтарят неговото мнение - но тази тяхна религиозност не е била 
ограничено до абстрактна и изолирана сфера, но проникнало в техния опит в 
неговата цялост, включително в себе си света на действието, и следователно 
също и светът на преживяването на войните. 

Специална свещена колегия в Рим, Ееста!е5, председателстваше доста 
определена система от ритуали, които осигуряват мистичния аналог на 
всяка война, от нейното обявяване до нейното прекратяване. По-общо казано е така 
сигурни, че един от принципите на военното изкуство на римляните изисква от тях 
да не позволяват да бъдат принудени да участват в битка 
преди някои мистични знаци да са определили, така да се каже, неговия „момент“. 
Заради умствените изкривявания и предразсъдъци, произтичащи от модерното 
образование, повечето днешни хора естествено биха били склонни да виждат в 
това е външна, суеверна надстройка. Най-доброжелателният 
може да види в него ексцентричен фатализъм, но не е нито едно от двете. Същността 
на авгуралното изкуство, практикувано от римския патрициат, като подобни 
дисциплини, с повече или по-малко същите знаци, които лесно могат да бъдат намерени 
в цикъла на по-големите индоевропейски цивилизации не е откриването на „съдби“ 
да бъде следвано със суеверна пасивност: по-скоро то 
беше познаването на точките на свързване с невидими влияния 
чрез чиято употреба силите на хората могат да бъдат развити, умножени и водени 
да действа на по-висок план, освен битовия, така - когато 
хармонията беше перфектна - премахвайки всяко препятствие 
и всяка съпротива в рамките на комплекс от събития, който е материален и 
същевременно духовен. В светлината на това знание не може да бъде 
се съмняваше, че римските ценности, римската „аскеза на властта“ непременно 
притежавали духовен и свещен аспект и че били зачитани 
не само като средство за военно и светско величие, но и като а 
средство за контакт и връзка с небесните сили. 


3 „Нашите предци са били най-набожната раса от хора“, от „Заговорът на Кат-илина“ на Салустий, 
глава 12. В този пасаж Салустий възхвалява предаността на ранните римляни в противовес на 
римляните от неговото време, които той нарича „най-долното от човечеството". Салустий (86-34 
пр.н.е.) е известен римски историк. 

4 Марк Тулий Цицерон (106-43 пр.н.е.) е философ и известен оратор в Римската република. 


5 Авъл Гелий (ок. 125-ок. 180 г. сл. н. е.) е римски автор, чиято единствена оцеляла творба е неговата 


„Тавански нощи“, която е обичайна книга с бележки, взети от различни други източници, за 
които той е чел или чувал. 
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Ако беше подходящо да го направим тук, бихме могли да изготвим различни 
материали в подкрепа на тази теза. Ще се ограничим обаче до 
споменавайки, че церемонията по триумфа в Рим е имала характер 
който беше много повече религиозен, отколкото милитаристичен в светски смисъл, и 
че много елементи изглежда показват, че римляните приписват победата 
на неговите водачи по-малко на техните просто човешки качества, отколкото на 
трансцендентна сила, проявяваща се по реален и ефективен начин чрез тях, 
техният героизъм и понякога тяхната саможертва (както в ритуала, известен като 
демоПо, в който водачите се жертваха).6 Победителят, в 
горепосочената церемония на триумфа, поставена върху отличителните знаци на върховния 
Богът на Капитолия сякаш беше божествен образ и тръгна в процесия 
да постави триумфалните лаври на своята победа в ръцете на този Бог, като 
ако кажем, че последният беше истинският победител. 

И накрая, един от източниците на императорския апотеоз, т.е. 
на чувството, че в императора е скрит безсмъртен питепВ, 
несъмнено е опитът на воина: императорът първоначално е бил военачалникът,9 
аплодиран на бойното поле в момента на 
победа: в този момент той изглеждаше преобразен от сила отгоре, 
страшно и прекрасно, което наложи именно усещането на ню-мен. Този възглед, 
можем да добавим, не е характерен за Рим, но се среща 
през цялата класическа средиземноморска античност и беше така 
не се ограничава до победителите във войната, но понякога се прилага и към 
победителите от Олимпийските игри и от кървавите битки в цирка. В 
НеПадев,10 митът за героите се слива с мистични доктрини, като напр 


6 В преданието римски генерал би предложил да пожертва собствения си живот в битка, за да 

осигури победа. 

7 Капитолиумът е бил храм на един от седемте хълма на Рим, който е бил посветен на триада от 
божества. Първоначалната триада се състоеше от Юпитер, Марс и Куинрус. По-късно тя се състои от 
Юпитер, Юнона и Минерва. 

8 „Нуменът, за разлика от понятието деи (както по-късно се разбира), не е същество или личност, а 
чиста сила, която е способна да произвежда ефекти, да действа и да се проявява. Усещането за реалното 
присъствие на такива сили, или пипипа, като нещо едновременно трансцендентно и същевременно 
иманентно, чудесно, но страшно, съставляваше същността на първоначалното преживяване на 
„свещеното“. От )ийиз Еуоа, Ке-мок Ада! се Модегп Муопа (КосПезтег: Тппег Тгаф оп, 1995), р. 42. 


9 Такъв е бил случаят в Римската република. По време на Римската империя титлата император се 


дава само на императора и понякога на членовете на неговото семейство. 
10 Формата за множествено число на НеПав, което е древното име на Гърция. 


170 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


САКРАЛНОСТТА НА ВОЙНАТА 


Орфизъм,11 който значително обединява характера на воина-победител и посветения, 
победител над смъртта, в една и съща символика. 

Това са точни показатели за героизъм и система от ценности 
които се развиват в различни повече или по-малко самосъзнателно духовни 
пътища, пътища, осветени не само от славното материално завоевание, което 
те посредничат, но и от факта, че представляват нещо като ритуал 
евокация, включваща завладяване на нематериалното. 

Нека разгледаме някои други доказателства за тази традиция, които по своята 
самата природа е метафизична: следователно елементи като „раса“ не могат 
притежават повече от второстепенно, условно място в него. Казваме това, защото в 
следващата ни статия възнамеряваме да се занимаваме с практикуваната „свещена война“ 
от воините на „Свещената Римска империя“.12 Тази цивилизация, каквато е 
добре познат, представлява точка на творческо сближаване между различни компоненти: 
римски, християнски и скандинавски. 

Вече обсъдихме съответните характеристики на първия от 
тези компоненти (т.е. римската). Християнският компонент ще се появи с чертите на 
рицарски, наднационален героизъм като Кръстоносния поход. Северният компонент 
остава да бъде посочен. За да избегнете тревога 
нашите читатели ненужно сме заявили в началото, че това, което ние 
отнася се за има по същество надрасов характер и следователно не е 
изчислени да насърчават позицията на всички самозвани „специални“ хора към другите. 
Да се ограничим до един намек за това какво нещо сме 
тук означава да изключим, ще кажем, че колкото и изненадващо да изглежда, в 
повече или по-малко неистово скандинавско възраждане, празнувано днес ай изит де!- 
рим 3 от националсоциалистическа Германия, откриваме основно деформация и 
вулгаризация на скандинавските традиции, както са съществували първоначално, и както те 
все още можеше да се намери при онези принцове, които го смятаха за голяма чест 
да могат да кажат за себе си, че са римляни, въпреки че на 


Тевтонска раса. Вместо това, за много писатели расисти днес дойде „Северният“. 


11 Орфизмът е религия в древна Гърция, която се различава в редица аспекти от популярната 
религия, за която се твърди, че е основана от поета Орфей, който слиза в Хадес и след това се 
завръща. 

12 Свещената Римска империя, както е известна, е основана през 962 г. сл. н. е. ие оцеляла под 
различни форми до 1806 г. Териториалният й състав винаги се е променял, но в своя пик тя се е 
състояла от Централна Европа, включително съвременна Германия, както и части от днешна 
Италия и Франция. Въпреки името си, Рим рядко е бил част от империята и не е имало пряка връзка 
между него и първоначалната Римска империя. 


13 „За използване на дофина“, след практиката на цензуриране на гръцката и римската класика, 


насърчавана от Луи ХМ за образованието на сина му, която призовава за премахване на 
предполагаемо обидни пасажи от тях. 
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да означава анти-римски, а „римски“ е започнал да означава, повече или по-малко, 
„еврейски“. 


Като казахме това, смятаме, че е подходящо да възпроизведем тази важна 
формула на увещание към воина, както се намира в древните 
Келтската традиция: „Бий се за земята си и приеми смъртта, ако е необходимо, тъй като 
смъртта е победа и освобождение за душата. 

Изразът пог ЕПитрйай514 в нашата собствена класическа традиция 
отговаря на това понятие. Що се отнася до истинската северна традиция, добре известна 
на всички е частта, която се отнася до Валхала, седалището на небесното 
безсмъртие, запазено за „свободния“ божествен запас и падналите върху него герои 
бойното поле ("Валхала" означава буквално "от двореца на чо-сен"). Господарят на това 
символично седалище, Один или Вотан, се появява в 
Упа пдазаца като този, който чрез своята символична саможертва на 
„световно дърво“, показва на героите как да стигнат до божественото пребиваване, къде 
те живеят вечно като на светъл връх, който остава във вечна слънчева светлина, над 
всеки облак. Според тази традиция, без жертва или форма 
на поклонението е по-ценено от върховния Бог и е богато на супра-светски плодове, 
отколкото това, което се извършва от воина, който 
битки и падания на бойното поле. Но това не е всичко. Духовете на 
падналите герои биха добавили своите сили към фалангата на тези, които помагат 
„небесните герои“ в битките в гадпагбкк, тоест съдбата 
на „потъмняването на божественото“, което според тези учения и 
също според елините (Хезиод),15 е заплашил света 
от незапомнени времена. 

Ще видим този мотив да се появява отново, в различна форма, през Средновековието 
легенди, които се отнасят до "последната битка", която безсмъртният император 
ще се бори. Тук ще илюстрираме универсалността на тези елементи 
посочете приликата между тези древни скандинавски концепции 
(който, да кажем мимоходом, Муадпег!6 е направил неузнаваем от 
средства на неговия мъгляв, бомбастичен, характерно тевтонски романтизъм) 
и древните ирански, а по-късно и персийски концепции. Много може да са 


учуден да чуя, че добре познатите валкирии, които избират 


14 латински: „триумфална смърт“. 

15 Хезиод (приблизително 7 век пр.н.е.) е ранен гръцки поет. Неговият най-известен труд, Делата и дните, 
очертава цикличните Пет епохи на човека, започващи с утопичния Златен век и завършващи в 
апокалиптичната желязна епоха. 

16 Рихард Вагнер (1813-1883), немски композитор, чиито произведения са много влиятелни във всички сфери 
на европейската култура по това време. Евола без съмнение има предвид тетралогията от музикални драми 


на Вагнер, Пръстенът на нибелунгите, чието либрето е базирано на древните скандинавски митове. 
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душите на воините, предназначени за Валхала, са само трансцендентална 
персонификация на части от самите воини, части, които намират своя 
точен еквивалент във фравашите, за които се говори в ирано-персийските 
традиции - фравашите, също представени като жени на светлината и 
бурни девици на битката, които олицетворяват повече или по-малко 
свръхестествените сили, чрез които човешката природа на воините, 
„верни на Бога на Светлината“, може да се преобрази и да доведе до 
ужасни, съкрушителни и кървави победи. Иранската традиция също така 
включва символичната концепция за божествена фигура - Митра, описан 
като „воинът, който никога не спи“ - който, начело на своите верни 
фраваши, се бие срещу пратениците на тъмния бог до идването на 
Саошянта, Господар на бъдещото царство на „триумфалния“ мир. 

Тези елементи от древната индоевропейска традиция, в която се 
повтарят мотивите за сакралността на войната и за героя, който всъщност 
не умира, а става част от мистична армия в космическа битка, са имали 
осезаем ефект върху някои елементи на християнството - поне онова 
християнство, което би могло реалистично да възприеме мотото: уа ез? 
чаровностм, пт! Ша 17 ида признае не само спасението чрез смирение, 
надежда и всичко останало, но също така - чрез включването на 
героичния елемент, в нашия случай - „Небесното царство може да бъде 
превзето с щурм“. Именно тази конвергенция на мотиви е родила 
духовната концепция за „Великата война“, характерна за средновековието, 
която ще обсъдим в следващата ни статия в „Диорама“, където ще се 
занимаваме по-отблизо с вътрешното, индивидуалното, но въпреки това актуален аспект н 


17 латински: „животът е борба на Земята“. 
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Първоначално публикуван на 9 юли 1935 г. като 
„Уапи саго деПа Сгосата“ в „Диорама 
гпепз!е“, 1 Моде Еазстта. 


Нека възобновим нашето разглеждане на онези традиции относно героизма, в 
които войната се разглежда като път за духовна реализация в 
най-строгия смисъл на термина и по този начин придобива трансцендентно 
оправдание и цел. Вече обсъдихме концепциите на древния римски свят в това 
отношение. След това описахме скандинавските традиции по отношение на 
увековечаващия характер на наистина героичната смърт на 
бойното поле. Беше необходимо да се изследват тези традиции, преди да се разгледа 
средновековният свят, тъй като, както е общопризнато, Средновековието, като 
култура, възниква от синтеза на три елемента; първо, 
римски; второ, скандинавски; и трето, християнин. 

Така сега сме в състояние да изследваме идеята за „свещеността на войната“, 
такава, каквато епохата на Западното Средновековие я е познавала и култивирала. Като 
трябва да бъде очевидно, ние тук говорим за кръстоносните походи, както се разбират в техните 
най-дълбок смисъл, а не смисълът, твърдян от историческите материалисти, според 
които те са просто ефекти от икономически и етнически детерминизми, нито 
смисълът, твърдян от „развитите“ умове, според който 
те са просто явления на суеверие и религиозна екзалтация - нито, 
накрая, ще ги разглеждаме ли изобщо като просто християнски феномени. Във 
връзка с тази последна точка е необходимо да не се губи от поглед правилното 
съотношение между средства и цели. Често се казва, че по време на кръстоносните 
походи християнската вяра се е възползвала от героичния дух на западното 
рицарство. Обаче истината е обратното: тоест християнската вяра, 

и относителните и условни императиви на религиозната борба 
срещу „неверниците“ и „освобождението“ на „Храма“ и „Светата земя“, 
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бяха само средствата, които позволиха на героичния дух да се прояви, да се 
утвърди и да осъществи един вид аскеза, различна от тази на съзерцанието, 
но не по-малко богата на духовни плодове. Повечето от рицарите, които 
отдадоха енергията и кръвта си за „свещената война“, имаха само най- 
смътните идеи и най-кратките теологични познания относно доктрината, за 
която се биеха. 

Културният контекст на кръстоносните походи обаче съдържа изобилие 
от елементи, способни да им придадат по-високо, духовно символично 
значение. Трансцендентни митове възкръснаха от подсъзнанието в душата 
на западното рицарство: завладяването на „Светата земя“, разположена 
„отвъд морето“, беше много по-тясно свързано, отколкото много хора си 
представяха, с древната сага, според която „в далечното На изток, където 
слънцето изгрява, се намира свещеният град, където смъртта не съществува, 
а щастливите герои, които успеят да го достигнат, се радват на небесно 
спокойствие и вечен живот. 

Нещо повече, борбата срещу исляма по своята същност и от самото си 
начало имаше значението на аскетично изпитание. „Това не беше само 
борба за царствата на земята“, пише известният историк на кръстоносните 
походи Куглер,1 „а борба за Небесното царство: кръстоносните походи не 
бяха дело на хора, а по-скоро на Бог - следователно те не трябва да се 
разглеждат по същия начин като други човешки събития." 

Свещената война, според един стар летописец, трябва да се сравни с 
„къпане като тази в огъня на чистилището, но преди смъртта“. Загиналите 
по време на кръстоносните походи са сравнявани символично от папи и 
свещеници със „злато, изпитано три пъти и пречистено седем пъти в огъня“, 
пречистващо изпитание, толкова силно, че отваря пътя към върховния Господ. 

„Никога не забравяйте този оракул“, пише свети Бернар, „независимо 
дали живеем или умираме, ние принадлежим на Господа. За вас е слава 
никога да не напускате битката освен ако| не сте покрити с лаври. Но още 
по-голяма слава е да спечелиш на бойното поле безсмъртна корона |...1О, 
щастливо състояние, в което смъртта може да се приближи без страх, да се 
чака с нетърпение и да се приеме с ведро сърце! Беше обещано, че 
кръстоносецът ще постигне абсолютна слава - дПопе азо!че, в провансалския 


1 Вегпйага Кид!ег, Сезс! сИЕе дег Кгецггйде (Берлин: О. Сгоге, 1880). Не съществува превод на английски. 
2 Свети Бернар от Клерво (1090-1153), френски абат, който е изключително влиятелен при започването 


на Втория кръстоносен поход. Той също така помогна за формулирането на Правилото на рицарите 
тамплиери. 
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език - иче ще намери „почивка в рая“ - сопдиегге еп раг-а9!5 - тоест ще постигне 
свръхживота, свръхестественото 

състояние на съществуване, нещо извън религиозното представяне. В това 
уважение, Йерусалим, желаната цел на завоеванието, се появява в двоен аспект, 
като земен град и като символичен, небесен и нематериален 

град - и кръстоносният поход придобива вътрешна стойност, независима от всичко външно 
обвивки, опори и явни мотиви. 

Освен това най-голям принос в жива сила е предоставен на 
кръстоносните походи от рицарски ордени като тамплиерите и рицарите 
на Свети Йоан, които бяха съставени от мъже, които, като монаха или 
Християнин аскет, научил се да презира суетата на този живот; воини 
уморен от света, който беше видял всичко и се радваше на всичко, 
се оттеглиха в такива порядки, като по този начин се подготвиха за абсолютни 
действия, свободни от интересите на общия, временен живот, а също и на 
политически живот в тесен смисъл. Урбан МШЗ се обръща към рицарството като към 
наднационална общност от онези, които бяха „готови да се втурнат във война, 
където и да избухне, и да внесат в нея страх от оръжието си в защита на честта и 
справедливостта“. Те трябва да отговорят на призива за „свещено“. 
война“, още по-лесно, според един от писателите от онова време, 
тъй като наградата му не е земен феод, винаги отменим и условен, 

а „небесен феод“. 

Нещо повече, ходът на кръстоносните походи, с всичките му по-широки 
последици за общата идеология на времето, води до пречистване и интернализация 
на духа на начинанието. Предвид първоначалното убеждение, че 
войната за "правата вяра" не може да не доведе до победоносен резултат 
Първите военни неуспехи, претърпени от армиите на кръстоносците, са източник 
на изненада и ужас; но в крайна сметка те послужиха за изваждане на бял свят 
висш аспект на „свещената война“. Нещастната съдба на един кръстоносен поход 
беше сравнена от духовниците на Рим с нещастията на добродетелта, които са 
стават добри само в друг живот. Но с този подход те бяха 
вече е близо до разпознаването на нещо по-висше от победата и поражението, и 
да придаде най-голяма важност на отличителния аспект 
на героично действие, което се извършва независимо от видими и 


материални плодове, почти в смисъл на принос, който черпи от 


3 Урбан МШ (1568-1644) е папа от 1623 г. до смъртта си по време на Тридесетгодишната война. Той 
беше последният папа, който използва въоръжена сила в опит да увеличи областта под властта на 
папата. Той беше и папата, който осъди Галилей за неговата теория за хелиоцентризма. 
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мъжествената жертва на всички човешки елементи, обезсмъртяващият „абсолют“. 
слава". 

Вижда се, че по този начин те се доближиха до една надтрадиционна равнина, 
в най-строгия, исторически и религиозен смисъл на думата 
„традиция“. Конкретната религиозна вяра, непосредствените цели, 
антагонистичен дух, бяха разкрити ясно като просто средство, като несъществено 
сами по себе си, като точното естество на горивото, което се използва за подметката 
с цел съживяване и подхранване на пламък. Това, което остана в центъра, 
обаче беше свещената ценност на войната. Така стана възможно да се признае, че 
противниците на момента се съгласиха да се бият по същия начин 
традиционно значение. 

По този начин и въпреки всичко, кръстоносните походи успяват да обогатят 
културния обмен между гибелинския4 Запад и арабския 
Изток (самият център на по-древни традиционни елементи), обмен, чието значение 
е много по-голямо, отколкото повечето историци имат 
все още разпознат. Както се намериха рицарите от кръстоносните ордени 
в присъствието на рицари от арабски ордени, които са били почти техни двойници, 
проявяващи съответствия в етиката, обичаите и понякога 
дори символи, така че „свещената война“, която тласна двете цивилизации една 
срещу друга в името на съответните им религии, доведе 
ги в същото време да се срещнат, тоест да осъзнаят, че въпреки 
имайки като отправни точки две различни религии, те в крайна сметка бяха 
придали на войната идентичната, независима стойност на духовността. 

В следващата ни статия ще проучим начина, по който, от предпоставките на 
своята вяра, древният арабски рицар се издигна до същата свръхтрадиционна 


точка, която рицарят кръстоносец достигна чрез своя героичен аскетизъм. 


Засега обаче бихме искали да разгледаме друга точка. 
Онези, които смятат кръстоносните походи с възмущение за едни от най-много 
екстравагантни епизоди от „тъмното“ Средновековие, нямат дори най-малкото 
подозрение, че това, което наричат „религиозен фанатизъм“, е видимото 
знак за наличието и ефективността на чувствителност и решителност, 
липсата на което е по-характерно за истинското варварство. Всъщност, 
човекът на кръстоносните походи успя да се издигне, да се бори и да умре с цел 


4 Гибелините са фракция в Свещената Римска империя, която предпочита императорската власт 
на трона на Хоенщауфен пред властта на Ватикана, както е подкрепяна от техните съперници, 
гвелфите. Евола видя този конфликт като подчертаващ разликата между свещеническата и 
кралската власт в държавата, тъй като вярваше, че гибелинският възглед е единственият валиден 
от традиционна гледна точка. Той обсъжда това надълго и нашироко в Ке-мой Адатз! Пе 

Модегп Мопа 
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което по своята същност беше надполитическо и надчовешко и да служи 
на фронт, дефиниран вече не от това, което е частно, а по-скоро от това, 
което е универсално. Това си остава ценност, непоклатима отправна точка 
епсе. 

Естествено, това не трябва да се разбира погрешно в смисъл, че 
трансцендентният мотив може да се използва като извинение за воина да 
стане безразличен, да забрави задълженията, присъщи на неговата 
принадлежност към раса и отечество. Това изобщо не е нашата гледна 
точка, която се отнася по-скоро до дълбоко различни по същество значения, 
според които действията и жертвите могат да бъдат преживени, въпреки 
факта, че от външна гледна точка те могат да бъдат абсолютно еднакви. 
Има коренна разлика между този, който участва във война просто като 
такъв, и този, който едновременно участва в „свещена война“ и намира в 
нея по-висше преживяване, желано и желано за духа. 

Трябва да добавим, че въпреки че тази разлика е предимно вътрешна, 
въпреки това, тъй като силите на вътрешността могат да намерят израз и 
във външността, ефектите произтичат от нея и на външната равнина, по- 
специално в следните отношения: Първо от 

всичко, в „неукротимостта“ на героичния импулс: този, който духовно 
преживява героизма, е пронизан от метафизично напрежение, импулс, 
чийто обект е „безкраен“ и който следователно ще го носи непрекъснато 
напред, отвъд способността на този, който се бие от необходимост, бие се 
като занаят или е подтикван от естествени инстинкти или външно внушение. 


Второ, този, който се бие според смисъла на „свещената война“, е 
спонтанно отвъд всеки партикуляризъм и съществува в духовен климат, 
който във всеки даден момент може много добре да породи и съживи 
наднационално единство на действие. Точно това се случи по време на 
кръстоносните походи, когато принцове и херцози от всяка земя се събраха 
в героичното и свещено начинание, независимо от техните конкретни 
утилитарни интереси или политически разделения, постигайки за първи 
път голямо европейско единство, вярно на общата цивилизация и на 
самият принцип на Свещената Римска империя. 

Сега, и втова отношение, ако успеем да оставим настрана 
„интегмента“, ако успеем да изолираме същественото от контингента, ще 
намерим елемент, чиято ценна стойност не е ограничена до никоя 
конкретен исторически период. Да успееш да отнесеш героичното действие 
и към „аскетичен“ план и да оправдаеш първото според последното 
означава да разчистиш пътя към възможно ново единство на цивилизацията, 
да премахнеш всеки антагонизъм, обусловен от материята, да подготвиш средата 


178 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


ЗНАЧЕНИЕТО НА КРЪСТНОСТНИТЕ ПОХОДИ 


за големи разстояния и за големи фронтове и, следователно, постепенно 
да адаптира външните цели на действие към новото си духовно 
значение, когато вече не е земя и временните амбиции на земя, за която 
човек се бие, а висш принцип на цивилизация, предобраз на това, което, 
макар и само по себе си метафизично, се движи винаги напред, отвъд 
всяка граница, отвъд всяка опасност, отвъд всяко унищожение. 
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Първоначално публикувано на 21 юли 1935 г. като 
„Са дгапде е а р!ссо!а диегга“ в „Диорама“. 


глепз!е“, П Моде Еазасга. 


Нашите читатели не трябва да смятат за странно, че след като са изследвали 
група западни традиции, свързани със свещената война - т.е. 
към войната като духовна ценност - сега предлагаме да разгледаме същата тази 
концепция, изразена в ислямската традиция. Всъщност, за нашите цели (както 
често сме изтъквали) е интересно да се изясни обективната стойност 
на принцип чрез демонстрирането на неговата универсалност, т.е 
да кажем за неговото съответствие с принципа диод иБ!аие, дпой аб отп!-Биз, 
ет ачод 5зетрег.1 Само по този начин можем да установим със сигурност 
че някои ценности са абсолютно независими от възгледите на който и да е 
конкретен мислител, а също и че по своята същност те са по-висши от 
конкретните форми, които са приели, за да се проявят 
в една или друга историческа традиция. Колкото повече успеем да 
демонстрираме вътрешното съответствие на такива форми и техния уникален 
принцип, толкова по-дълбоко читателят ще може да навлезе в собствените си 
традиция, да я притежава напълно и да я разбира от собствената си уникалност 
метафизична точка на произход. 

Исторически, за да разберем какво ни засяга тук, то 
първо трябва да се разбере, че ислямската традиция, а не като 
такава уникална метафизична точка на произход е по същество зависима 
при наследяването на персийската традиция - Персия, както е добре известно, 


1 латински: „това, което се приема навсякъде, от всички и винаги“. Това е аксиома на 
католическата църква. 
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притежавайки една от най-високите предевропейски цивилизации. Тпе 
оригинална маздаистка концепция за религията, като военна служба под 

знак на „Бога на светлината“ и на съществуването като непрекъснато, безмилостно 
борба за спасяване на същества и неща от контрола на анти-бог, е 

в центъра на персийската визия за живота и трябва да се разглежда като 
метафизичният двойник и духовен фон на воина 

предприятия, които завършиха със създаването на империята на „кралете“. 

на царете“ от персите. След падането на властта на Персия, ехо от такива 
традициите се запазват в цикъла на средновековната арабска цивилизация през 
форми, които станаха малко по-материалистични и понякога преувеличени, но не 
до такава степен, че техните първоначални елементи на духовност да бъдат 
напълно загубени. 

Ние повдигаме традиции от този вид тук, преди всичко защото те въвеждат 
концепция, която е много полезна за по-нататъшното изясняване на реда на 
идеи, изложени в последните ни статии; а именно концепцията за „по-великото“ 
или „свещена война“, за разлика от „по-малката война“, но в същото време като 
свързани с последното по специален начин. Самото разграничение произтича 
от изказване на Пророка, който, връщайки се от битка, заявява: „Аз 
върнете се сега от по-малката към по-голямата война."2 

По-малката война тук съответства на екзотеричната война, кървавата 
битка, която се води с материални оръжия срещу врага, срещу 
„Варварин“, срещу по-нисша раса, над която има по-висше право 
или накрая, когато събитието е мотивирано от религиозна обосновка, срещу 
„неверника“. Без значение колко ужасни и трагични са събитията, 
без значение колко огромни са разрушенията, тази война, метафизически, все 
още си остава „по-малка война“. „По-голямата“ или „свещената война“ е, напротив, 
от вътрешен и нематериален ред - това е войната, която се води срещу врага, 
„Варварина“, „неверника“, когото всеки носи в себе си. , или 
когото всеки може да види да възниква в него при всеки случай, когато той 
опитва да подчини цялото си същество на духовен закон. Появявайки се в 
форми на копнеж, пристрастие, страст, инстинктивност, слабост и вътрешно 
малодушие, врагът в естествения човек трябва да бъде победен, неговата 
съпротива сломена, окована и подложена на духовното 


2 Това е записано в хадисите (устните предания) на пророка Мохамед - по-специално в Тарих 

Багдад на Хатиб ал-Багдади (13:493, 523). Текстът продължава с това, че последователите на Мохамед 
го попитали: „Коя е по-голямата война?“, на което той отговорил: „Войната срещу долната част на 
нашата природа“. 
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човек, това е условието за постигане на вътрешно освобождение, „триумфалния призрачен 
мир“, който позволява на човек да участва в това, което е отвъд живота 
и смъртта. 

Някои може да кажат, че това е просто аскетизъм. По-голямата, свещена война 
е аскезата, която винаги е била философска цел. Може да бъде 
Изкушаващо е да добавим също: това е пътят на онези, които искат да избягат 
света и които, използвайки извинението за вътрешно освобождение, се превръщат в стадо 
на пацифистки страхливци. Нещата изобщо не стоят така. След разграничаването на двата 
вида война следва техният синтез. Това е 
характеристика на героичните традиции, че те предписват „по-малката война“, т.е 
да кажем истинската, кървава война, като инструмент за осъществяване на 
„по-голяма“ или „свещена война“; толкова много, че накрая и двете стават едно ито 
същото нещо. 

Така в исляма „свещената война“ - джихад - и „пътят на Бог“ са взаимозаменяеми 
термини. Този, който се бори, е на "Божия път". Добре известна и доста характерна 
поговорка за тази традиция е: „Кръвта на 
героите са по-близо до Господа от мастилото на учените и молитвите на 
благочестивите. 3 

Още веднъж, както във вече разгледаните от нас традиции, както в 
Римската аскеза на властта и в класическата пог игра! действието придобива 
стойността на вътрешно преодоляване и на доближаване до живот 
вече не се смесва с тъмнина, случайност, несигурност и смърт. в 
по-конкретни термини, характерните за тях затруднения, рискове и изпитания 
събитията от войната водят до появата на вътрешния „враг“, който, 
под формата на инстинкт за самосъхранение, страхливост, жестокост, съжаление 
и сляпото буйство, възникват като пречки, които трябва да бъдат победени като едно 
се бори с външния враг. От това става ясно, че решаващият момент е 
съставен от нечия вътрешна ориентация, нечия непоклатима упоритост 
в това, което е духовно в тази двойна борба, така че една неустоима и 
сляпото превръщане на себе си в вид диво животно не се случва, но, 
вместо това е намерен начин да не позволим на най-дълбоките сили да избягат, начин за 
гледайки човек никога да не бъде претоварен вътрешно, че винаги 
остава върховен господар на себе си и точно поради този суверенитет човек остава в 
състояние да се утвърди срещу всяко възможно ограничение. В една традиция, на която 
ще посветим следващата си статия, тази ситуация е представена от най-характерния 


символ: воинът е 


З Не съм сигурен за произхода на тази поговорка, но тя е в противоречие с друг хадис, 
взет от Ал-Джами" ал-Сагир на Имам ал-Суюти: „Мастилото на учения е по-свято 
отколкото кръвта на мъченика. 
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придружен от безстрастно божествено същество, което, без да се бие, го води 
и ръководи в неговата борба, рамо до рамо с него в същата бойна колесница. 
Този символ е персонифициран израз на двойственост от принципи, които 
истинският герой, от когото винаги произлиза нещо свято, поддържа 
непрестанно в себе си. 

За да се върнем към ислямската традиция, можем да прочетем в нейния 
основен текст: „Така че нека онези, които продават живота на този свят за 
следващия свят, да се бият по пътя на Аллах. Ако някой се бие по Пътя на Аллах, 
независимо дали е убит или победи, Ние ще му платим огромна награда"4 (4:74). 

Метафизичните предпоставки за това са предписани, както следва: „Бий 
се по пътя на Аллах срещу онези, които се бият с теб“ (2:190); „Убивайте ги, 
където ги срещнете“ (П, 191); „Не ставайте малодушни и призовавайте за мир“ 
(47:35); „Животът на този свят е просто игра и развлечение“ (47:36); „Но който е 
стиснат, той е стиснат само към себе си“ (47:38). 


Този последен принцип очевидно е паралел на евангелския текст: „Който 
иска да спаси живота си, ще го изгуби, а който изгуби живота си, ще го запази“,5 
както се потвърждава от тези следващи пасажи: „Ти, който имаш иман!6 какво 
проблемът с вас ли е, че когато ви се каже: „Излезте и се бийте по пътя на 
Аллах“, вие потъвате тежко на земята? По-щастлив ли си от този свят, отколкото 
от следващия? (9:38); „Кажете |на сподвижниците!: „Какво очаквате за нас освен 
едно от двете най-добри неща | мъченичество или победа!?" (9:52). 


Тези откъси също си заслужава да бъдат отбелязани: „Борбата е 
предписана за вас, дори ако ви е омразна. Възможно е да мразите нещо, когато 
е добро за вас, и може да се окаже, че обичате нещо, когато е лошо за вас. 
Аллах знае, а вие не знаете“ (2:216), и също така, „Когато бъде низпослана 
сура? , казваща: „Имайте иман в Аллах и правете джихад заедно с Неговия 
Пратеник“, онези сред тях с богатство ще ви помолят да изх. - извинете ги, 
казвайки: "Нека останем с тези, които остават." Те са доволни да бъдат с тези, 
които остават. Сърцата им са подпечатани, за да не разбират. Но Пратеника и 
тези, които имат иман заедно с него, са направили джихад с богатството си и с 
тях 


4 Благородният Коран: Нов превод на значението му на английски (Могимисй: ВооКууогк, 2005), 
тълкуван от Айша Бюли. Всички цитати от Корана са взети от това издание. 


5 Лука 17:33, както е предадено в Светата Библия: Новият крал Джеймс (Нашвил: Т. Нелсън, 1982 


г.). 
6 Арабски: „вяра“. 


7 Сура е глава от Корана. 
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себе си. Те са хората, които ще имат добрите неща. Те 
са тези, които са успешни“ (9:86-89). 

Следователно тук имаме нещо като агог Тай,8 мистериозен начин на 
интуиция, предизвикване и героично разрешаване на собствената съдба в 
интимната увереност, че когато е налице „правилното намерение“, когато всяка 
леност и страхливост са победени, и скокът отвъд живота на 
себе си и другите, отвъд щастието и нещастието, се задвижва ота 
чувство за духовна съдба и жажда за абсолютно съществуване, значи 
човек е родил сила, която няма да може да пропусне върховното 
цел. Тогава кризата на трагичната и героична смърт става незначителна 
случайност, която може да се изрази, в религиозни термини, в следното 
думите: „Що се отнася до онези, които се бият по пътя на Аллах, Той няма да им позволи 
действията се объркват. Той ще ги води и ще подобри състоянието им и Той 
ще ги въведе в Градината, която Той им е показал" 

(47:4-6). 

Сякаш по кръгов път читателят се връща към същото 
идеи, които бяха разгледани в нашите предишни писания по темата 
традиция, независимо дали е класическа или северно-средновековна: тоест към 
идеята за привилегировано безсмъртие, запазено за героите, които сами, според 
Хезиод, преминават, за да обитават символични острови, които изобразяват 
ярко и нематериално битие на олимпийците.9 

Освен това в ислямската традиция има чести препратки 
към идеята, че някои воини, паднали в „свещената война“, са в действителност 
не мъртъв, 10 в смисъл, който не е символичен по никакъв начин и който има нужда 
не се отнасят към свръхестествени състояния, откъснати от енергиите и съдбите на 
живите. Не е възможно да влезете в този домейн, който е 
доста мистериозен и изисква подкрепата на препратки, които биха 
не подхожда на настоящата статия. Това, което можем да кажем със сигурност е, че 
дори и днес, и особено в Италия, ритуалите, чрез които общността на войните 
заявява, че неговите най-героично паднали спътници, които все още „присъстват“, 
са придобили отново специална възбуждаща сила. Този, който започва от вярата, 
че всичко, което чрез процес на инволюция днес запазва само алегоричен и в най- 
добрия случай морален характер, докато първоначално е притежавало 
стойността на реалността и всеки ритуал съдържа реално действие ,а не просто 
„церемония“ - за него тези днешни войнски ритуали може би биха могли да осигурят 


8 латински: „любов към съдбата“. 


9 Боговете на гръцкия пантеон. 
10 Например, Коран 1:154: „Не казвайте, че онези, които са убити по пътя на Аллах, са мъртви. 
Напротив, те са живи, но вие не го осъзнавате. 
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материал за медитация и той може би би могъл да се доближи до мистерията, 
съдържаща се в вече цитираното учение: тоест идеята за героите, които 
наистина никога не са умирали, и идеята за победителите, които, подобно на 
римския цезар, остават като „вечни победители“ на център на човешки запас. 
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Метафизиката 
на война 


Първоначално публикувано на 13 август 1935 г. като 
„Метайя са дейа диегга“ в „Диорама 
глепз!е“, 1 Моде Еазста. 


Ще завършим нашата поредица от есета за „Диорамата“ по темата за войната 
като духовна ценност, като обсъдим друга традиция в 
индоевропейският героичен цикъл, този на Бхагавад Гита, който е 
много добре известен текст на древна индуистка мъдрост, съставен основно за 
кастата на войните. 

Не сме избрали произволно този текст и не бихме искали 
някой да си представи, че предлагаме вестник като статиите на режима 
за екзотичните теми като обекти на любопитство. Сега, когато нашето обсъждане на 
Ислямската традиция ни позволява да изразим най-общо тази идея 
че вътрешната или „по-голямата война“ е постижимото копие и душа 
на външната война, така че обсъждане на традицията, съдържаща се в 
гореспоменатият текст ще ни позволи да представим ясна и кратка метафизическа 
визия на въпроса. 

В по-външен план, такава дискусия за индуисткия изток 
(който е великият, героичен Изток, а не този на теософите, хуманитарен 
пантеисти или стари господа във възторг пред различните Ганди и 
Рабиндранат Тагор!) ще помогне и при коригиране на гледна точка 
и надтрадиционното разбиране, които са сред първите необходимости за новия 


италиански. Твърде дълго сме допускали изкуствено 


1 Рабиндранат Тагор (1861-1941) е изключително влиятелен бенгалски художник и философ, 
който печели Нобеловата награда за литература през 1913 г., която му носи голяма 
международна слава по времето, когато Евола пише. Въпреки че Тагор се основава на 

родната си индуистка традиция в творбите си, той набляга на индивида над традицията 

и интегрира елементи на художествения модернизъм в творбите си. Следователно от гледна 
точка на концепцията на Евола за традицията той е лош представител на индуистката традиция. 
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антитеза между Изтока и Запада: изкуствена, защото, както Мусолини 
вече беше посочено, то противопоставя на Изтока модерното и материалистично 
Запад, който всъщност няма много общо с по-старото, по-истинското и 
по-голямата западна цивилизация. Съвременният Запад е точно толкова противопоставен на 
древен Запад, както и на Изток. Веднага щом се позоваваме на предишни времена 
на практика сме в присъствието на етническо и културно наследство 
което до голяма степен е общо за двете и което може да бъде описано само като 
„индоевропейско“. Самобитният начин на живот, духовността и 
институциите на първите колонизатори на Индия и Иран имат много 
допирни точки не само с тези на гръцките и скандинавските народи, 
но и стези на самите първоначални римляни. 

Традициите, които споменахме по-рано, предлагат примери за това: най-вече 
обща духовна концепция за това как да 
водят война, как да действат и да умрат героично - противно на възгледите на онези 
които, въз основа на предразсъдъци и баналности, не могат да чуят за индуистката 
цивилизация, без да помислят за нирвана, факири, бягство от реалността, отрицание на 
„Западните“ ценности на личността и т.н. 

Текстът, на който се позовахме и на който ще базираме нашата 
дискусията е представена под формата на разговор между воина Арджуна и 
божествения Кришна, който действа като духовен учител на 
бившият. Разговорът се провежда малко преди битка в 
в които Арджуна, жертва на хуманитарни скрупули, не желае да участва. В предишната 
статия вече посочихме, че ота 
от духовна гледна точка, двете личности, Арджуна и Кришна, са в действителност 
едно. Те представляват две различни части на човешкото същество - Ар-джуна 
принципа на действие и Кришна този на трансцендентното 
знания. Следователно разговорът може да се разбира като вид монолог, развиващ 
прогресивно вътрешно изясняване и решение, както 
в героичен и духовен смисъл, на проблема за дейността на воина, който се поставя 
пред Арджуна, докато се подготвя за битка. 

Сега, съжалението, което пречи на воина да се бие, когато той 
разпознава в редиците на врага някои от своите бивши приятели 
и най-близките роднини са описани от Кришна, тоест от духовния принцип, като 
„Нечистотии... изобщо не подобава на човек, който познава 


стойност на живота. Те водят не към по-високи планети, а към позор" (2:2).2 


2 От АС Бхактиведанта Свами Прабхупада, Бхагавад Гита, каквато е. Всички цитати от Бхагавад Гита 
са взети от това издание. 
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Вече сме виждали тази тема да се появява много пъти в традиционните учения 
на Запада: „Или ще бъдете убити на бойното поле и ще достигнете до райските 
планети, или ще завладеете и ще се насладите на 
земно царство. Затова станете с решителност и се борете" 

(2:37). 

Но наред с това, мотивът за "вътрешната война", която трябва да се води 
в същия момент, е очертано: „По този начин осъзнавайки, че човек е трансцендентален 
към материалните сетива, ума и интелигентността, о, могъщоръки 
Арджуна, човек трябва да стабилизира ума чрез съзнателна духовна интелигентност 
и по този начин - чрез духовна сила - победи този ненаситен враг познат 
като похот“ (3:43). 

Вътрешният враг, който е страстта, животинската жажда за живот, е такъв 
по този начин двойникът на външния враг. Ето как се определя правилната 
ориентация: „Затова, о, Арджуна, предавайки всичките си дела 
към Мен, с пълно знание за Мен, без желания за печалба, без 
претенции за собственост и свободни от летаргия, борете се“ (3:30). 

Това изискване за ясен, свръхсъзнателен героизъм, издигащ се над 
страстите са важни, както и този откъс, който разкрива характера 
на чистота и абсолютност, която трябва да притежава действието, за да се счита за 
„Свещена война“: „Бираш ли се заради самата битка, без да се съобразяваш с щастието 
или страданието, загубата или печалбата, победата или поражението - и по този начин 
като вършиш, никога няма да си навлечеш грях“ (2:38). 

Следователно намираме, че единствената грешка или грях е състоянието на 
незавършена воля, на действие, което вътрешно все още е далеч от висотата на 
че собственият живот има толкова малко значение, колкото и този на другите и нито един човек 
мярката вече няма стойност. 

Именно в това отношение въпросният текст съдържа съображения от абсолютно 
метафизичен порядък, целящи да покажат как 
това, което действа във воина на такова ниво, не е толкова човек 
сила като божествена сила. Учението, което Кришна (тоест 
„принцип на знание“) дава на Арджуна (тоест на принципа „действие“), за да накара 
съмненията му да изчезнат, има за цел, на първо място, да го накара да разбере 
разликата между това, което като абсолютна духовност е некоректно -разрушимо и 
какво, като човешки и натуралистичен елемент, съществува само 
илюзорно: „Тези, които виждат истината, са заключили, че на 
несъществуващо | материалното тяло| няма издръжливост и на вечното |душата) 
няма промяна. ... Това, което прониква в цялото тяло 
трябва да знаеш, че си неразрушим. Никой не е в състояние да унищожи тази 
нетленна душа... Нито този, който смята живото същество за убиеца, нито 
онзи, който мисли, че е убит, е взнание, защото аз-ът не убива, нито бива убит. 
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... Той не е убит, когато тялото е убито. ... Материалното тяло на неразрушимото, 
неизмеримо и вечно живо същество със сигурност ще дойде при 
край; затова се бийте...“ (2:16, 17, 19, 20, 18). 

Но има още. Съзнанието за метафизичната нереалност 
от това, което човек може да загуби или може да накара друг да загуби, като ефимерното 
живот и смъртното тяло - съзнание, което съответства на 
определянето на човешкото съществуване като „обикновено забавление“ в една от 
традициите, които вече разгледахме - се свързва с идеята 
този дух, в своята абсолютност и трансцендентност, може да се появи само като а 
разрушителна сила към всичко, което е ограничено и неспособно 
преодоляване на собствената си ограничена природа. Така възниква проблемът как 
воинът може да предизвика духа, точно в силата на своето същество по необходимост 
инструмент за разрушение и смърт и се идентифицира с него. 

Отговорът на този проблем е точно това, което намираме в нашите текстове. 
Бог не само заявява: „Аз съм силата на силните, лишени от 
страст и желание... Аз съм първоначалният аромат на земята и съм 
топлината в огъня. Аз съм животът на всичко живо и аз съм покаянието на всички 
аскети.... Аз съм първоначалното семе на всички съществувания, интелигентността на 
интелигентен и мъжеството на всички силни хора“ (7:11, 9, 10), но накрая Бог се 
разкрива на Арджуна в трансцендентното и страшно 
форма на светкавица. Така стигаме до тази обща визия за живота: като електрическите 
крушки, осветени твърде ярко, като вериги с твърде висок потенциал, човешките 
същества падат и умират само защото в тях гори сила 
което надхвърля тяхната крайност, което надхвърля всичко, което те 
може и иска. Ето защо те се развиват, достигат връх и тогава сякаш 
затрупани от вълната, която до даден момент ги е отнесла 
напред, потъва, разтваря се, умира и се връща в непроявеното. Но този 
който не се страхува от смъртта, този, който може, така да се каже, да приеме 
сили на смъртта, като се превръща във всичко, което тя унищожава, завладява и 
разбива - този най-накрая преминава отвъд ограниченията, продължава да остава 
на гребена на вълната, не пада и какво 
е отвъд живота се проявява вътре в него. Така Кришна, олицетворението на 
„принципа на духа“, след като се разкри напълно на 
Арджуна може да каже: „С изключение на вас, всички войници тук и на двете 
страни ще бъдат убити. Затова станете. Пригответе се да се биете и да печелите слава. 
Победете враговете си и се насладете на процъфтяващо кралство. Те вече са 
умъртвен по Мое споразумение, и ти, |О, Арджуна|, можеш да бъдеш само инструмент 
в битката... Затова ги убийте и не се безпокойте. 


Просто се бийте и ще победите враговете си в битка“ (32-34). 
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Тук отново виждаме отъждествяването на войната с „Божия път“, за което 
говорихме в предишната статия. Воинът престава да действа като личност. Когато 
той достигне това ниво, голяма нечовешка сила преобразува действието му, правейки 
го абсолютно и „чисто“ точно в неговия край. 

Ето един много емоционален образ, принадлежащ към същата традиция: „Животът - 
като лък; умът - като стрелата; целта за пробиване - върховният дух; да съединиш 
ума с духа, докато изстреляната стрела уцели целта си." 

Това е една от най-висшите форми на метафизично оправдание на войната, 
едно от най-всеобхватните изображения на войната като „свещена война“. 

За да завършим тази екскурзия във формите на героичната традиция, 
представена ни от много различни времена и народи, ще добавим само няколко 
последни думи. 

Направихме това пътешествие в свят, който за някои може да изглежда 
необичаензЗ и неуместен, от любопитство, а не за да покажем особена ерудиция. 

Ние го предприехме вместо това с точното намерение да покажем, че сакралността 
на войната, тоест това, което осигурява духовно оправдание за войната и 
необходимостта от война, съставлява традиция в най-висшия смисъл на думата: това 
е нещо който се е появявал винаги и навсякъде, във възходящия цикъл на всяка 
велика цивилизация; докато неврозата на войната, нейното хуманитарно и 
пацифистко обезценяване, както и концепцията за войната като „тъжна необходимост“ 
или чисто политически или природен феномен - нищо от това не отговаря на никоя 
традиция. 

Всичко това е само една съвременна измислица, родена вчера, като страничен ефект 
от разлагането на демократичната и материалистична цивилизация, срещу която 
днес се надигат нови революционни сили. В този смисъл всичко, което сме събрали 
от голямо разнообразие от източници, постоянно отделяйки същественото от 
контингента, духа от буквата, може да бъде използвано от нас като вътрешно 
укрепление, като потвърждение, като засилена сигурност. Не само, че един 
фундаментално мъжествен инстинкт изглежда оправдан от него на по-висша основа, 
но също така се представя възможността да се определят формите на героичното 


преживяване, които съответстват на нашето най-висше призвание. 


Тук трябва да се позовем на първата статия от тази серия, в която показахме, че 
може да има герои от много различни видове, дори от анималистичен и субличен 
вид; това, което има значение, е не само общата способност човек да се хвърли в 
битка и да се жертва, но и точният дух , според който се преживява подобно събитие. 


Но сега имаме всички елементи, необходими за уточняване, от всички разнообразни 


3 френски: „прекалявам“. 
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начини на разбиране, героичното преживяване, което може да се счита за 
върховно и което може да направи отъждествяването на войната с „божия 
път“ наистина вярно и може да накара човек да разпознае в героя форма на 
божествено проявление. 

Друго предишно съображение трябва да се припомни, а именно, че 
когато призванието на воина наистина се доближава до този метафизичен 
връх и преотразява импулса към това, което е универсално, то не може да не 
се стреми към също толкова универсално проявление и край за неговата 
раса; с други думи, то не може да не предопредели тази надпревара за 
империя. Защото само империята като висш ред, в който е в сила рах 
Гпитра!54., почти като земно отражение на суверенитета на „супра-света“, 
е адаптирана към сили в областта на духа, които отразяват великото и 
свободното енергиите на природата и са в състояние да проявят характера 
на чистота, сила, неустоимост и трансцендентност над целия патос, страст и човешка ограничен 


4 латински: „мир чрез победа“. 
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„Армия“ като Визия 
на света 


Първоначално публикувано на 30 май 1937 г. като 
„5ийа „М га“ аца!е м5топе де! попдо“ в 


„Менска диорама“, 1 Кед! те Еазстзта. 


Несъмнено новото фашистко поколение вече притежава а 
широко военна, войнствена ориентация, но все още не е схванал необходимостта 
от интегриране на детайлите на простата дисциплина и психофизическо обучение в 


по-висш ред, обща визия за живота. 


Етичният аспект 


Човек започва да вижда това, когато изучава нашите древни традиции, 
които, разбира се, не случайно, толкова често използваха символика, взета от 
борейки се, служейки и утвърждавайки себе си героично, да изразя чисто 
духовни реалности. Групата от посветени се нарича стратос или „армия“. 
орфизъм; мили изразяват степен от йерархията на Митра; символи 
на агонията винаги се повтаря в свещените изображения на класическата римска 
епоха и премина отчасти в самия християнски аскетизъм. 

Но тук ще се занимаваме с нещо по-точно от простото 
аналогии, а именно свързаната доктрина за „свещената война“, за която разполагаме 
казано преди това в нашите книги, както и на тези страници. Ще се ограничим до 
етическото поле и ще се позоваваме на специално и централно отношение, 
изчислено да доведе до радикална промяна на смисъла в цялото 
ценностно поле и да го издигне до ниво на мъжественост, като го отдели напълно 
от всички буржоазни нагласи, хуманитаризъм, морализъм и 
хилав конформизъм. 

Основата на това отношение е обобщена в добре познатата фраза на Павел 
фраза, уКа е5: п! Ша зирег тегат. Въпросът е да си представим съществото тук долу 


като изпратено под маската на човек на мисия 
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на военна служба на отдалечен фронт, като целта на тази мисия не винаги се усеща 
директно от индивида (по същия начин, по който 
този, който се бие в аванпостовете, не винаги може да си състави точна представа за 
общ план, за който той допринася), но в който е вътрешното благородство 
винаги се измерва с факта на съпротива, постигане, въпреки 
всичко, което трябва да бъде постигнато във факта на без съмнение, нито на 
колебание, във факта на вярност, по-силна от живота или смъртта. 

Първите резултати от този възглед са утвърдително отношение с уважение към 
света: утвърждаване и в същото време известна свобода. 
Този, който наистина е войник, е такъв по природа и следователно, защото той 
иска да бъде така; в мисиите и задачите, които му се поставят, следователно, той се 
разпознава, така да се каже. По същия начин този, който възприема своето 
съществуване като това на войник в армия, ще бъде много далеч 
от разглеждането на света като долина от сълзи, от която да избягаме, или като а 
цирк от ирационални събития, на които да се хвърли сляпо, или като а 
царство, за което сагре Дет! представлява върховната мъдрост. Въпреки това 
той не е наясно с трагичната и отрицателна страна на толкова много неща, негови 
начинът на реагиране към тях ще бъде доста различен от този на всички останали 
мъже. Усещането му, че този свят не е неговото Отечество и че е така 
не представлява правилното му състояние, така да се каже - усещането му, че по 
същество „идва отдалеч“ - ще остане основен елемент, който 
няма да породи мистичен бягство от реалността и духовна слабост, а по-скоро ще му 
позволи да минимизира, да релативизира, да се позовава на по-високи концепции 
за мярка и граница, всичко, което може да изглежда важно и окончателно 


на други, започвайки със самата смърт, и ще му придаде спокойна сила 
и широтата на погледа. 


Социалният аспект 


Военната концепция за живота, следователно, води до ново чувство за социално 
и политическа солидарност. То отива отвъд всякакъв хуманитаризъм и „социализъм“: 
хората не са наши „братя“, а нашият „съсед“ е в известен смисъл безочливо понятие. 
Обществото не е нито създание по необходимост, нито нещо 
да бъдат оправдани или сублимирани въз основа на идеала за медена всеобща 
любов и задължителен алтруизъм. Вместо това всяко общество по същество ще бъде 
замислено в условията на солидарност, съществуваща между доста различни 
същества, всяко от които е решено да защити достойнството на своята личност, но 


въпреки това обединени в общо действие, което ги обвързва 


1 латински: „сграбчи деня“. 
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рамо до рамо, без сантименталност, в мъжко другарство. Верността и греховността, с 
етиката на честта, която те пораждат, ще бъдат по този начин 

се разглежда като истинската основа на всяка общност. Според древното индо-германско 
законодателство убийството не изглеждало толкова сериозна вина, колкото 

предателство или дори обикновена лъжа. Една войнствена етика също би довела до повече 
или по-малко това отношение и би било склонно да ограничи принципа на солидарността 
чрез тези на достойнството и афинитета. Войникът може да разглежда 

като другари само тези, които той уважава и които са решителни 

да държат на постовете си, а не тези, които отстъпват, слабите или некадърните. 

Освен това този, който ръководи, има задължението да събира и тласка напред валидните 
сили, вместо да ги пилее в загриженост и оплакване 


за тези, които вече са паднали, или са се поддали, или са се приземили в задънена улица. 


Усещане за стоицизъм 


Въпреки това мненията, които излагаме тук, са най-ценни в 
условия за вътрешно укрепване. Тук влизаме в полето на правилно 
Римска етика, с която читателят трябва вече да е запознат 
онези откъси от класически автори, които се публикуват редовно 
основа в „Диорамата“. Както казахме по-рано, тук говорим за 
вътрешна промяна, по силата на която реакциите на човека към фактите и 
житейските преживявания стават абсолютно различни, а не битието 
отрицателните, каквито са по принцип, стават положителни и градивни. стоически 
Котап(у ни предлага отлична представа за това, при условие че е така 
известен такъв, какъвто наистина беше, като истинско и неукротимо утвърждаване на живота, далеч от това 
предубежденията, които се опитват да ни накарат да видим в стоика 
само скованото, закоравяло същество става чуждо на живота. Може ли човек наистина 
съмнявам се в това, когато Сенека? потвърждава, че истинският човек е по-висш от бог, 
тъй като, докато последният е защитен от природата от нещастие, човекът може 
да се срещне с последния, да го предизвика и да се покаже, че го превъзхожда? Или кога 
той нарича нещастни онези, които никога не са били такива, тъй като никога не са били 
успя да познае и измери силата им? Именно в тези автори могат да се намерят много 
елементи за една войнствена етична система, която 
революционизира напълно общия начин на мислене. Много 


характерен аспект на тази гледна точка е следният: този, който е изпратен до 


2 Сенека (4 пр.н.е.-65 г. сл.н.е.) е известен римски писател и философ. Той се самоуби, след като беше 
обвинен в участие в заговор за убийство на император Нерон. 
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опасно място проклина съдбата му само ако е подъл човек; ако тойеа 

героичен дух, той вместо това се гордее с него, тъй като знае, че неговият командир 
избира най-достойния и най-силния за всяка рискована мисия и 

за всеки отговорен пост, оставяйки най-удобния и сигурен 

публикува съобщения само за онези, които той по принцип не уважава. 

Същата мисъл е подходяща за най-тъмните, трагични, обезсърчаващи моменти 
от живота: необходимо е да открием в тях или скрита провиденциалност, или призив 
към нашето благородство и превъзходство. 

„Който е достоен за името Човек и Римлянин“, пише Сенека 
по-точно, „кой не иска да бъде тестван и не търси опасна задача? За силния човек 
бездействието е мъчение. Има само един 
гледка, способна да привлече вниманието дори на бог, и това е тази на а 
силен човек, който се бори слош късмет, особено ако сам го е предизвикал. 


Това е мъдрост, освен това, която е взета от древни векове и 
намира място дори в една обща концепция за историята на света. Ако 
Хезиод, преди спектакъла на Желязната епоха, тъмната и обезконструирана епоха, 
която е идентифицирана като последната епоха, възкликна: „Само тогава аз 
не е трябвало да живее |в епохата на желязото, но е можел или да умре първи 
или роден след това!",3 едно учение, характерно за древните индо-германски традиции, 
е, че точно онези, които в тъмната епоха се съпротивляват в 
въпреки всичко ще могат да получат плодове, които тези, които са живели в повече 
благоприятни, по-малко тежки периоди рядко могат да бъдат достигнати. 

Така визията за живота като членство в армия дава 
оформя към собствена етика и към точна вътрешна нагласа, която 
възбужда дълбоки сили. На това основание да се търси членство в действително 
армия, с нейната дисциплина и нейната готовност за абсолютни действия на 
равнината на материалната борба, е правилната посока и пътят, който 
трябва да се следват. Необходимо е първо човек да се почувства войник 
дух и да предаде своята чувствителност в съответствие с това, за да 
да бъде в състояние да направи това и в материален смисъл впоследствие и да избегне 
опасности, които, в смисъл на материалистично втвърдяване и прекомерно 
подчертаване на чисто физическото, иначе могат да дойдат от милитаризацията 
само на външен план: като има предвид, че при тази подготовка всяка външна форма 


може лесно да се превърне в символ и инструмент на правилното духовно значение. 


3 Хезиод, Теогония (Кеймбридж: Нагмага Опмегв(у Ргез5/ТПе | оеб Сазя1са! 11Ьгагу, 2006), 
стр. 101-102. 
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Една фашистка етична система, ако се обмисли задълбочено, не може да 
не бъде насочена в тази посока. „Презрение към лесния живот“ е отправната 
точка. По-нататъшните отправни точки трябва да бъдат поставени възможно 
най-високо, отвъд всичко, което може да говори само за чувства, и отвъд 
всички обикновени митове. 

Ако двете най-нови фази на инволюционния процес, довели до 
съвременния упадък, са първо, възходът на буржоазията, и второ, 
колективизацията не само на идеята за държавата, но и на всички ценности и 
на концепцията за самата етика, тогава да се отиде отвъд всичко това и да се 
утвърди отново „войнствена“ визия за живота в гореспоменатия пълен смисъл 


трябва да съставлява предпоставка за всяка реконструкция: когато светът на 
масите и на материалистичните и сантиментални средни класи отстъпи място 


на свят на "воини", ще бъде постигнато основното, което прави възможно 
идването на още по-висок ред, този на истинската традиционна духовност. 
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Първоначално публикувано на 20 октомври 1939 г. като 


„Га гагга е |а диегга" в Га ОЖеза деа Кагга. 


Една от най-сериозните пречки пред чисто биологичното формулиране на доктрината 
за расата е фактът, че кръстосването и заразяването на кръвта не са единствената причина 
за упадъка и разпада на 
състезания. Расите могат еднакво да се изродят и да стигнат до своя край поради 
процес - така да се каже - на вътрешно изчезване, без участие 
на външни фактори. От чисто биологична гледна точка това може да съответства на 
онези енигматични „вътрешни вариации“ (идиовариации), които науката има 
са били принудени да признаят, че са също толкова мощни, колкото и вариациите, дължащи 
се на кръстосване, за предизвикване на мутации. 

Това никога няма да бъде напълно разбрано, ако биологичната концепция за расата 
не е интегрирана с този „расизъм на втория и на 
трета степен“, за която многократно сме говорили тук. Това е само ако раса 
се счита за съществуващо не само в тялото, но и в душата ив 
духът, като дълбока, метабиологична сила, която обуславя и двете 
физическите и психическите структури в органичната цялост на човешкото същество - само 
ако се приеме тази изключително традиционна гледна точка - мистерията на упадъка на 
расите може да бъде разбрана във всички 
неговите аспекти. Тогава човек може да осъзнае, че по начин, аналогичен на индивидуалната 
абдикация и вътрешния срив на индивида, където загубата на 
цялото морално напрежение и отношението на пасивно изоставяне могат постепенно да 
намерят израз в истински физически колапс или да парализират естествения 
органични ресурси много по-ефективно от всяка заплаха за тялото - така 
събития от същото естество могат да възникнат на равнината на тези 
по-големи същества, които са човешки раси, в по-големия мащаб в космоса 
и във времето на тяхната обща продължителност на живота. И това, което току-що посочихме 
органичните ресурси са неутрализирани, когато вътрешните - морални и 
духовно - напрежението на индивида липсва, дори може да ни позволи да разгледаме по- 
малко опростено и по-малко материалистично въпроса за расовите промени, дължащи се 


също на смесване и замърсяване. 
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Това е доста подобно на това, което се случва при инфекции. Известно е 
всъщност, че бактериите и микробите не винаги са единствените ефективни и 
едностранни причини за заболяването: за да се придобие заболяване чрез зараза, е 
необходимо определено повече или по-малко силно предразположение. Състоянието 
на цялостност или тонус на организма, от своя страна, обуславя това предразположение 
и това е силно повлияно от духовния фактор, присъствието на цялото същество до 
себе си и неговото състояние на вътрешно безстрашие или мъка. 

В съответствие с тази аналогия можем да повярваме, че за да има кръстосването 
наистина, фатален, неумолимо дегенеративен резултат за една раса, е необходимо 
без изключение тази раса вече да е увредена вътрешно до известна степен, и че 


напрежението на неговия оригинал ще бъде слабо в резултат на това. 


Когато една раса е сведена до обикновена съвкупност от атавистични 


автоматизми, които са се превърнали в единствените оцелели следи от това, което 
някога е била, тогава един сблъсък, лезия, просто действие отвън е достатъчно, за да 
я накара да падне, за да да го обезобрази и да го денатурира. В такъв случай то не се 
държи като еластично тяло, готово да реагира и да възстанови първоначалната си 
форма след сблъсъка (при условие, че последният не превишава определени граници 
и не причинява трайни действителни щети) , а по-скоро се държи като твърдо, 


нееластично тяло, което пасивно понася отпечатъка на външните въздействия. 


Въз основа на тези съображения могат да се разграничат две практически 
задачи на расизма. Първата задача може да се каже, че е на пасивна защита. Това 
означава предпазване на расата от всякакви външни действия (кръстосвания, 
неподходящи форми на живот и култура и т.н.), които биха могли да представляват 
опасност за нея от криза, мутация или денатурация. Втората задача, за разлика от тях, 
е активната съпротива и се състои в намаляване до минимум на предразположеността 
на расата към израждане, тоест на основата, върху която тя може да бъде изложена 
пасивно на външни действия. Това по същество означава „да въздигне“ своята 
вътрешна раса; да се грижи интимното му напрежение никога да не липсва; че като 
двойник на неговата физическа цялост, вътре в него има нещо като неконтролируем 
и неукротим огън, който винаги копнее за нов материал, който да подхранва пламъка 
му, под формата на нови препятствия, които му се противопоставят и го принуждават 
да се утвърди отново. 

Тази втора задача очевидно е по-трудна от първата, защото може да изисква 
решения, които варират от индивид на индивид, и тъй като външните, общите и 
материалните мерки са малко полезни за нея. 

Товае въпрос на преодоляване на инерцията на духа, тази сила на гравитацията, 


която действа в човешката вътрешност не по-малко, отколкото във външното, физическо 
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свят, и тук намира израз именно в склонността към изоставяне, към „леко“, към 
винаги следване по пътя на най-малкото съпротивление. 
Но, за съжаление, както за индивида, така и за расата, за да се преодолее тази 
опасност, е необходима опора - за способността да се действа 
директно, винаги да остава на гребена на вълната, да поддържа вътрешен 
инициатива, която винаги се подновява, без необходимост от подновени стимули, 
може да възникне само в резултат на изключителна дарба и не може разумно да 
се изисква като нещо естествено. Както казахме, за 
напрежение, което е станало латентно, за да се събуди отново, преди да е станало твърде късно и 
процесите на автоматизация на състезанието следват, препятствие, тест, 
почти предизвикателство, е необходимо. Именно тогава настъпват кризата и 
решението: чрез начина си на реагиране по-дълбоките метабиологични сили 
на състезанието след това показват дали са останали по-силни от 
условностите и съдбите на дадения период от историята. В 
в случай на положителна реакция, нови възможности идват дълбоко отвътре 
отново насищат расовата верига. За това започва нов възходящ цикъл 
раса. 

В някои случаи дори е възможно прецизното кръстосване - 
естествено се поддържа в много строги граници - изпълнява функция на 
този вид. Това е добре известно в зоотехниката. „Чистата порода“ в някои 
животински вид е резултат както от запазване на наследствеността, така и от 
разумно кръстосване. Ние не споделяме мнението на Чембърлейн, 1 
който беше склонен да приложи този вид мислене към „висшите раси“ на 
човечеството. Въпреки това е добре доказан факт, че в някои аристократични 
семейства, които с вековното си кръвно право са били единствените 
експериментално поле за расизъм в историята досега, някои кръстосвания 
имаха точно заслугата да предотвратят изчезването на линията през 
вътрешна дегенерация. Тук - нека подчертаем - предимство има кръстосването 
функция на изпитание, а не на правило - изпитание, освен това, което също може 
представляват опасно предизвикателство за кръвта. Но опасността събужда отново 
дух. Преди хетерогенния елемент, въведен чрез кръстосване, 
хомогенното ядро е призовано да се препотвърди, да асимилира към себе си това, 
което е чуждо, да действа спрямо него в качеството си на „доминиращо“ спрямо 
„рецесивното“, по отношение на законите на Мендел.2 Ако реакция е 


1 Хюстън Стюарт Чембърлейн (1855-1927) е един от най-влиятелните расови теоретици от началото на 
двадесети век. Най-важният му труд е Те Еоипдайопз о пе Мпетееп! Септигу (Ню Йорк: |ойп Гапе, 
1910). 

2 Грегор Йохан Мендел (1822-1884) е чешко-германски учен и често е наричан „бащата на 


съвременната генетика“. Законите за наследството на Мендел, базирани на неговите 
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положителен, резултатът е пробуждане. Запасът, който изглеждаше изразходван и 
изтощен се събужда. Но ако вече е паднал твърде много или ако хетерогенността е 


прекомерна, изпитанието се проваля и спадът е бърз и окончателен. 


Но най-висшият инструмент за вътрешното пробуждане на расата е битката, а 
войната е най-висшият й израз. Това, че пацифизмът и хуманитаризмът са явления, тясно 
свързани с интернационализма, демокрацията, космополитизма и либерализма, е 
напълно логично - същата антирасова 
инстинктът, присъстващ в едни, се отразява и потвърждава в други. Те 
волята към подрасово изравняване, вродена в интернационализма, намира своя съюзник 
в пацифисткия хуманитаризъм, който има функцията да предотвратява 
героичен тест за прекъсване на играта чрез подтикване на оцелелите сили 
на всички останали не напълно дерацинирани народи. Странно е обаче и илюстрира 
грешките, до които едностранно биологичното формулиране на расовия проблем може 
да доведе, че расовата теория за „неправилните избори“, както е изразена например от 
Вашер дьо Лапуж,3 участва, да 
известна степен на същото неразбиране на положителния смисъл 
на война за раса - но тук, при пълно познаване на фактите - като 
се намира в интернационалния демократизъм. За да бъдат конкретни, те предполагат 
че всяка война се превръща в прогресивно премахване на най-добрите, на 
представители на все още чистата раса на различните народи, като по този начин улеснява 
инволюция. 

Това е частичен изглед, защото разглежда само това, което е загубено 
изчезването на някои индивиди, а не това, което е възбудено до много 
по-голяма степен в други от опита на войната, която иначе 
никога нямаше да се възбуди. Това става още по-очевидно, ако ние 
не вземайте предвид древните войни, които до голяма степен са били водени от елитите, докато 
долните слоеве бяха пощадени от тях, а по-скоро модерни войни, които 
ангажират цели въоръжени нации и които, освен това, в своя характер на 


съвкупност, включват не само физически, но и морални и духовни сили на 


изследване на растения в няколко поколения, се опита да определи как специфичните характеристики 
се предават от родителите на тяхното потомство. 

3 Жорж Ваше дьо Лапуж (1854-1936) е френски антрополог, социалист и расов теоретик. Той е автор 

на ГАгуеп: 5оп гб!е оса! (Ариецът и неговата социална роля), публикувана в Париж през 1899 г. и 
никога не е превеждана на английски. В тази работа той класифицира различните раси и 

предлага, че европейските арийци са в опозиция на евреите като расови архетипи. Неговите идеи 
оказват силно влияние върху расистките и евгеничните движения. 
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както воюващи, така и невоюващи. Евреинът Лудвиг4 изрази ярост 
за статия, публикувана в немски военен преглед, която донесе 
извежда възможностите за избор, свързани с въздушните бомбардировки, при които 
тестът за безпокойство, незабавната, ясна реакция на инстинкта за насочване в 
опозиция на бруталния или объркан импулс, не може да не доведе до 
решителна дискриминация на тези, които имат най-голяма вероятност за 
бягство и оцеляване от тези, които не го правят. 

Възмущението на хуманитарния евреин Лудвиг, който се превърна в 
войнственият пропагандатор на „новия свещен съюз“ срещу фашизма е 
безсилен срещу това, което е истина в съображения от този вид. Ако 
следващата световна война е "тотална война", тя също ще означава "тотален тест" 
на оцелелите расови сили на съвременния свят. Без съмнение някои ще рухнат, 
докато други ще се събудят и ще се издигнат. Безименните катастрофи биха могли 
дори да бъде трудната, но необходима цена на героични върхове и нови 
освобождения на първични сили, притъпени през сивите векове. Но такова е 


фатално условие за създаването на всеки нов свят - и това е нов свят 
които търсим за бъдещето. 


Това, което казахме тук, трябва да се разглежда като просто въведение 


към въпроса за значението, което войната има като цяло за расата. 
В заключение трябва да се разгледат три основни момента. първо, 
тъй като изхождаме от предположението, че има фундаментална разлика между 
човешките раси - разлика, която според 
доктрината за трите степени на расизъм не се ограничава до телесността 
но се отнася и за душата и духа - трябва да се очаква, че духовното и физическото 
поведение към преживяването или изпитанието на войната варира между 
различните раси; следователно ще бъде както необходимо, така и 
интересно е да се определи смисълът, според който, за всеки конкретен 
раса, ще настъпи гореспоменатата реакция. 

Второ, необходимо е да се вземе предвид взаимозависимата връзка 
между това какво може да направи една добре разбрана расова политика за насърчаване на 
целите на войната и, обратно, какво войната, в предпоставката за правилно духовно 
отношение, може да направи, за да насърчи целите на расата. можем да говорим, 


в това отношение, на вид зародиш или първично ядро, създадено първоначално или 


4 Емил Лудвиг (1881-1948) е известен по това време предимно като автор на редица популярни 
биографии на исторически личности, включително Гьоте, Бисмарк и Мусолини. 


5 За повече относно теорията на Евола за расата, вижте „Концепцията на Джулиус Евола за расата: 


расизъм от три степени“ от Майкъл Бел. 
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пробудени от расовата политика, която извежда расовите ценности в съзнанието на 
хората; зародиш или ядро, което ще даде плод чрез даване 
войната е ценност, докато обратното опитът от войната и инстинктите и теченията на 
дълбоки сили, които се появяват чрез такова преживяване, дават на расовото чувство 
правилна, плодородна насока. 

И това ни води до третата и последна точка. Хората са свикнали 
да говорим твърде общо и твърде романтично за „героизъм“, „героизъм“. 
опит“ и други подобни. Когато свършат с такива романтични предположения, в 
съвремието сякаш остават само материалните, 
така че хората, които се надигат и бият, се смятат просто за „хора“. 
материал“, а героизмът на бойците е свързан с победата като 
просто средство за постигане на цел, като самата цел не е нищо друго освен увеличение 
на материалната и икономическа мощ и територия на дадена държава. 

С оглед на изложените тук съображения, то 
е необходимо да се променят тези нагласи. От „изпитанието с огън“ на 
първичните сили на расата и героичният опит, преди всичко друг опит, е бил средство 
за постигане на по същество духовна и вътрешна цел. Но 
има още нещо: героичният опит не се отличава по своите резултати 
само според различните раси, но и според степента до 
която, в рамките на всяка раса, супер-раса се е формирала и стигнала до нея 
мощност. Различните степени на тази творческа диференциация съответстват 
на толкова много начини да бъдеш герой и на толкова много форми на пробуждане 
чрез героичен опит. На най-ниското ниво се появяват хибридни, по същество жизнени, 
инстинктивни и колективни сили - това е донякъде подобно 
до пробуждането в голям мащаб на „първоначалната орда“ от присъщата за нея 
солидарност, единство на съдбата и холокоста. постепенно, 
това предимно натуралистично преживяване е пречистено, достойно и става 
светещ, докато достигне най-висшата си форма, което съответства на арийската 
концепция за войната като „свещена война“, а за победата и триумфа като 
връх, тъй като стойността му е идентична със стойностите на святостта и посвещението, 
и накрая за смъртта на бойното поле като глог Еитрйа!, като не реторично, а 
ефективно преодоляване на смъртта. 

След като посочихме всички тези точки по основен, но, вярваме, достатъчно 
разбираем начин, предлагаме да ги разгледаме един по един в 
писания, които ще последват настоящата, всяка от които конкретно ще разглежда 
разновидностите на героичния опит според расата и 
след това визията за война, характерна за нордическите арийци и арио-римляните 


традиция в частност. 
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Първоначално публикувана на 20 ноември 1939 
г. като „Оие еговт!" в Га ОПеза дейа Кагга. 


За да продължим нашите предишни дискусии относно разнообразните 
значения, които фактът на войната и опитът на героизма могат да 
представляват за расата, е необходимо накратко да обясним концепцията за 
„супер-раса“ и свързаното с нея разграничение между расите, дадено от 


и и 


„Природата“. “ и раси във висшия, човешки и духовен смисъл. 

Според традиционния възглед човекът като такъв не се свежда до чисто 
биологични, инстинктивни, наследствени, натуралистични детерминизми; ако 
всичко това има своята част, която е погрешно пренебрегната от 
спиритуализъм със съмнителна стойност, все още остава фактът, че човекът 
се разграничава от животното, доколкото той също участва в свръхестествен, 
свръхбиологичен елемент, единствено в съответствие с които той може да 
бъде свободен и себе си. Като цяло тези два аспекта на човешкото същество 
не са непременно в противоречие един с друг. Въпреки че се подчинява на 
собствените си закони, които трябва да се спазват, това, което в човека е 
„природата“, си позволява да бъде органът и инструментът за изразяване и 
действие на това в него, което е повече от „природата“. Само във визията за 
живота, характерна за семитските народи и преди всичко за еврейския народ, 
телесността се превръща в „плът“ като корен на всеки грях и неотменим антагонист на духа. 

Трябва да приложим този начин на виждане на индивида към тези по- 
обширни индивидуалности, които са раси. Някои раси могат да бъдат 
сравнени с животното или с човека, който, деградирайки, е преминал към 
чисто анималистичен начин на живот: такива са „расите на природата“. Те не 
са осветени от никакъв по-висш елемент; никаква сила отгоре не ги подкрепя 
в превратностите и случайностите, с които ги поднася животът им в 
пространството и във времето. В тези изпитания това, което преобладава в 
тях, е колективистичният елемент под формата на инстинкт, „гений на вида“ 
или дух и единство на ордата. Най-общо казано, чувството за раса и кръв тук 
може да бъде по-силно и по-сигурно, отколкото при други народи или запаси: 
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въпреки това винаги представлява нещо субличностно и напълно натуралистично, 
като например тъмния „тотемизъм“ на дивака 

популации, в които тотемът, който по някакъв начин е мистичната същност на 
расата или племето, но смислено свързано с даден животински вид, се възприема 
като нещо преди всеки индивид, като душа на неговия 

душа, не абстрактно, на теория, а във всеки израз на ежедневния живот. 

Между другото, споменавайки диваците и си запазвайки правото да 

В крайна сметка се върнем към използвания аргумент, трябва да посочим грешката 
на онези, които смятат диваците за „примитиви“, тоест за оригинал 

форми на хуманност; от която, според обичайната лъжлива теория за по-низшето, 
което по чудо поражда по-висшето, по-висшето 

расите биха се „развили“. В много случаи е точно обратното 

което е вярно. Диваците и много раси, които можем да считаме за „естествени“, са 
само последните изродени останки от изчезнали, далеч предшестващи, висши 
раси и цивилизации, дори името на които често не е 

достигна до нас. Ето защо предполагаемите „примитиви“, които все още съществуват днес 
не са склонни да „еволюират“, а по-скоро изчезват окончателно и стават 

изчезнал. 

При други раси, обаче, натуралистичният елемент е, така да се каже 
носител на по-висш, свръхбиологичен елемент, който е спрямо първия 
какво е духът за тялото. Такъв елемент почти винаги става 
въплътени в традицията на такива раси и в елита, който въплъщава 
тази традиция ия поддържа жива. Тук, следователно, има раса на 
дух зад расата на тялото и кръвта, в която се изразява последната 
първото по повече или по-малко перфектен начин в зависимост от обстоятелствата, 
индивидите и често кастите, в които е артикулирана тази раса. 

Истината на това се усеща ясно навсякъде, където в символична форма 
античността приписва „божествен“ или „небесен“ произход на дадена раса или каста. в 
следователно в този контекст чистотата на кръвта или липсата на такава вече не е 
достатъчна, за да се определи същността и ранга на дадена раса. Къде режимът 
на кастите беше в сила, всяка каста очевидно можеше да бъде разгледана 
„чист“, защото законът за ендогамията или несмесването се прилага за всички 
тях. Не да имаш просто чиста кръв, но да имаш - символично - „божествена“ кръв, 
вместо това определя висшата каста или раса по отношение на 
плебейската, или към това, което нарекохме „раса на природата“. Следователно 
фактът, че в древните индо-германски цивилизации на Изтока, 
общността или духовната раса на арията се идентифицира с тази на 
дма, "два пъти роден" или "прероден": това беше препратка към свръхестествено 
елемент, отнасящ се до него, до латентни дарби на „раса“ във висш смисъл, 
който специален ритуал, в сравнение с второ раждане или регенерация, 
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трябваше прогресивно да се потвърди в индивида. Но може би ще трябва 
да се върнем и към това; тези точки обаче са достатъчни за аргумента, който 
сега възнамеряваме да направим. 

Трябва само да добавим, че ако погледнем човечеството днес, не само 
че е трудно да се намери група, която поддържа една или друга раса на 
тялото в чисто състояние, но за съжаление също трябва да се признае, че 
общото разграничение между натуралистичните раси и висшите раси или 
супер-расите стават в много случаи изключително несигурни: често 
съвременният човек е загубил както устойчивостта на инстинкта на „расите 
на природата“, така и превъзходството и метафизичното напрежение на „свръх- състезание. 
Той изглежда по-скоро като това, което са примитивните народи в 
действителност, а не според еволюционистите: същества, които, въпреки че 
произлизат от първоначално по-висши раси, са деградирали до животински, 
натуралистичен, аморфен и полуколективистичен начин на живот. Това, 
което Ландра1 точно описа на тези страници като „расата на буржоазията“, 
на дребния конформист и правилно мислещ човек, „напредналия“ дух, който 
измисля превъзходство за себе си въз основа на реторика, празни 
спекулации и изискани естетизми; пацифистът, социалният катерач, 
неутралистът хуманитарист, целият този полуизчезнал материал, от който е 
съставена толкова значителна част от съвременния свят, всъщност е продукт 
на расова дегенерация, израз на дълбоката криза на Човека на Запад, 
толкова по-трагичен, че дори не се усеща като такъв. 

Нека сега да стигнем до факта на войната и опита на героизма. 

И двете, твърдим в предишните си писания, са инструменти за пробуждане. 
Събуждане обаче на какво? Войната, опитна, определя първа селекция; 
разделя силните от слабите, героите от страхливците. Едни падат, други се 
утвърждават. Но това не е достатъчно. В героичното преживяване могат да 
възникнат различни начини да бъдеш герой, различни значения. От всяка 
раса трябва да се очаква различна, специфична реакция. Нека засега 
пренебрегнем този факт и вместо това следваме „феноменологията“ на 
пробуждането на расата, определено от войната, тоест различните типични 
модалности на това пробуждане, работейки теоретично върху 
разграничението, което току-що беше направено („раса на природата" и 
"супер-расата") и практически върху конкретния аспект, тоест фактът, че тъй 
като вече не са специализирани войнствени елити, а маси, които са 
изправени пред войната, войната следователно до голяма степен засяга смесените, буржоазни 


1 Гуидо Ландра беше антрополог и беше първият директор на Службата за расови изследвания, 
отдел към Министерството на популярната култура на фашистка Италия. 
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полудеградирал тип, който описахме по-горе като продукт на кризата. 


Да се подложи такъв продукт на криза на изпитание с огън, да се наложи 
него фундаментална алтернатива, не теоретична, а от гледна точка на реалността 
и дори на живота и смъртта: това е първият здравословен ефект от факта на 
война за раса. 195 еззепЦае, в терминологията на древните алхимици: 
огънят, който изпитва, който съблича до „същността“. 

За да проследим по-конкретно това развитие, ще се позовем на 
уникална документация, която се намира в известни автори като, Тог 
например Ерих Мария Ремарк и французинът Рене Куинтон.2 

Всички познават Ремарк като автора на прословутия роман „Всички“. 
Тишина на Западния фронт,3 считан за шедьовър на пораженчеството. Нашите 
мнението по този въпрос не е различно: въпреки това си струва да се проучи 
този роман с най-студената обективност. Героите на романа са 
тийнейджъри, които бяха пропити като доброволци с всякакъв вид „идеализъм“, 
резониращи с тази реторична, романтична и хореографски героична 
концепцията за война, разпространена от онези хора, които с фанфари и красиви 
речи се бяха ограничили до придружаването им до станцията. След като са стигнали 
до фронта и са били хванати в истината 
опит от съвременната война, те осъзнават, че това е нещо 
съвсем различни и че нито един от идеалите и гореспоменатите реторики не могат 
да ги поддържат повече. Те не стават нито долни 
нещастници или предатели, но вътрешността им се трансформира; това е 
непоправимо пречупено поколение, дори там, където гаубиците са го пощадили. 
Те напредват, често стават „герои“ - но като какво? Усещат войната 
да бъде елементарна, безлична, нечовешка превратност, превратност на 
необвързани сили, в която оцеляването е възможно само чрез пробуждане като 
същества, направени от инстинкти, които са абсолютни, толкова ясни, колкото и 
неумолими, инстинкти, почти независими от техните личности. Тези са 
сили, които водят такива младежи напред, които ги карат да утвърждават 
себе си там, където другите биха били счупени или биха били 
полудял или би предпочел съдбата на дезертьорите и на 


подли нещастници: но отвъд това няма ентусиазъм, няма идеал, няма светлина. Да се 


2 Рене Куинтън (1866-1925) е автор на 5о!егз Тезгатеп!: 5ейестед Мах о! Кепе Ошптоп (Гопдоп: 
Еуге в бройШбууооде, 1930). Това е английската версия на 
книга, обсъдена от Евола по-долу. 


3 Всичко тихо на Западния фронт (Бостън: е, Вгоууп в. Со., 1929). Това е може би най-известният 
антивоенен роман, писан някога. 
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отбелязват по болезнено емоционален начин ужасната анонимност на тази 
превратност, в която индивидът вече не се брои, прави Ремарк 
книгата завършва със смъртта на единствения млад човек в оригинала 
група, която е избягала и която умира почти на прага на 
примирие, в ден толкова спокоен, че комюникетата се ограничават сами 
към това изречение: „Всичко тихо на западния фронт“. 

Дори да оставим настрана факта, че авторът на тази книга всъщност беше 
боец, би било трудно да се каже, че процеси от този вид са само 
„новелистичен“, без връзка с реалността. Пораженчеството на книгата, нейната 
коварна и пагубна страна, се крие по-скоро в намаляването на цялата война, че 
е, всички възможности на преживяването на войната, до един, със сигурност реален, 
но конкретен негов аспект; всъщност това е само отрицателният резултат от 
изпитание, което обаче може да бъде преодоляно от другите положително. Точка 
трябва да се има предвид: антибуржоазната теза. До този момент ние 
дори може да се съгласи с Ремарк. Войната действа като катарзис, като „пречистване“: 
19115 еззепиае. Красиви думи, красиви чувства, риторично 
полети, митове и девизи, хуманитаризмът и многословният патриотизъм са 
пометени, както и дребният човек с илюзията за своя 
значение и неговата полезност. Всичко това е твърде малко. Единият е в лицето 
на чистите сили. И за да устои, човек трябва да се събуди отново като въплъщение 
на чисти сили, тясно свързани с дълбочината на расата: за-получаване на 
собственото „Аз“, собствения живот. Но именно тук двамата 
противоположни възможности се показват: след като надстройките на 
„раса на лимбо“, на буржоазния, полуизчезнал човек, са били 
взривен, два пътя за преодоляване на „човешкото“ също са отворени: 
преминаване към под-човешко или преминаване към свръхчовешко. В един случай, 
звярът се събужда; в другия, героят в истинския смисъл, свещеното и 
традиционен смисъл; в първия „състезанието на природата“ се съживява, а в 
последното, „супер-расата“. Ремарк знае само първото решение. 

Преди няколко години произведение на Рене Куинтън беше публикувано на италиански 
превод: Маззте зиПа диегга. Той представлява друго много уникално 
свидетелство. Осем пъти раняван в световната война, многократно награждаван 
с най-желаните декорации Куинтън очевидно може да се стреми към 
родова квалификация на „герой“. Но какво значение има този „герой“ във войната? 
Тази книга е отговорът. Войната е замислена и оправдана 
от Куинтън биологично, в тясна зависимост от инстинктите на видовете и 
„естествения подбор“. Някои цитати: 
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„В основата на всяко същество има два мотива: егоистичният, който 
го кара да запази собствения си живот, и алтруистичният, който го 
кара да забрави себе си, да се пожертва за естествена цел, която той 
не постига знам и което се идентифицира с ползата от вида. Така 
слабият, в услуга на вида, атакува по-могъщия, без предпазливост, 
без разум, без дори да се надява да победи. Геният на вида му 
заповядва да атакува и да залага живота си |-..| Мъжкият и женският 
са създадени за служба на вида. Мъжките са организирани да се 
бият помежду си |с цел полов подбор. Войната е тяхното естествено 
състояние, тъй като за жената свещеният ред е да заченат и след 
това да отгледат. 


Оттук и тази уникална концепция за героизъм: 


„Героят не действа от чувство за дълг, а от любов |което означава: 
според расовите инстинкти, на които се подчинява сексуалната 
функция). Във войната човекът вече не е човек, той е само мъжът 
Г...1 Войната е глава на любовта - мъжете се опияняват да се 


разкъсват един друг на парчета. Пиянството от войната е пиянство 
от любовта. 


Инструментът на вида, на расата на тялото, в първичния 
изблик на циферблата, според Куинтън: 


„И така, няма нищо възвишено в героя, нито в героичната майка, 
която се втурва към огъня, за да спаси детето си: те са родените мъж 


и жена.“ 


За да посочим извода, до който води всичко това, ще ги цитираме 
още откъси от Куинтън: 


„Всеки идеал е претекст за убийство. Омразата е най-важното нещо 
в живота. Мъдреците, които вече не мразят, са готови за безплодие 
и смърт. Не трябва да разбирате (вражеските! народи, трябва да ги 
мразите. Колкото повече се издига човекът, толкова повече расте 
омразата му към човека. Природата в никакъв случай не е създала 
мъжете и народите, за да се обичат. 
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Следователно радостта от нараняването на противника представлява едно от основните 
основни елементи на героя. 


„Социализираният живот се състои само от изкуствени задължения. война 


освобождава човека от тях и го връща към първичните му инстинкти. 


в еволюционно-биологичната рамка на възглед като този, 


тези инстинкти по същество зависят от расата, в смисъла на видовете. 


Точно както би било некоректно да разглеждаме Ремарк просто като остър 
пораженец, така би било некоректно да разглеждаме Куинтън просто като 
боец, който, опитвайки се да изрази своите преживявания теоретично, стана жертва 
на прословутата теория за битката като естествен подбор 
на вида. Има още. Има, въпреки няколко черти на карикатура и едностранчивост, 
знак за истински живот. Всъщност лъвът може да се надигне 
от овцете точно в този смисъл. Човекът се събужда и възобновява 
контакт с дълбоките сили на живота и расата, от които е станал 
отчужден, но за да бъде не повече от „мъжки“ и в най-добрия случай „великолепен 
хищен звяр“. В царството на „расите на природата“ това може да е така 
нормално и явленията, чрез които са вероятни преживявания от този вид 
да се придружава - орда солидарност, единство на съдбата и т.н. - може дори 
имат здравословен, съживителен ефект за дадена организирана етническа група. Но 
от гледна точка на човек, който вече принадлежи към "раса на духа" 
това може да бъде само неговото изпитание с огън, превърнато в падане. Катарзисът, 
ампутация на "буржоазните" израстъци, породени от войната, тук, 
излага не това, което е по-висше от идеала на личността, а това, което е по-ниско от 
него, маркирайки граничната точка на инволюцията на расата на 
духа в този на тялото. Ако използваме термините на древните арийски традиции, 
това е риг-уапа, пътят на онези, които са разтворени в тъмните предшественици, а 
не дама-уапа, „пътят на боговете“.4 

Нека сега разгледаме другата възможност, тоест случаят, в който 
опитът от войната се превръща във възстановяване, пробуждане на расата 
на духа или „супер-раса“. Вече посочихме нормалната връзка в супер-расата между 
биологичния елемент и свръх-биологичния, или, ако предпочитаме, между 
„жизненоважния“ елемент и 
правилно духовен. Първото трябва да се разглежда като инструмент 
за проявлението и изразяването на последното. Имайки тази точка на 
препратка, същността на положителното решение може да бъде изразена ва 


4 Това се обсъжда в Упанишадите, особено в Брхадараняка Упанишада. 
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много проста формула: героичен опит и като цяло опитът 

на риск, на битка, на болезнено напрежение, трябва да представляват за индивида 
една от онези вътрешни кулминации, в които изключителната интензивност на живота 
(ача5 биологичен елемент) почти се трансформира в нещо повече от живот 
(надбиологичен елемент). Това предполага освобождаване нагоре 

от границите на индивидуалността и допускането на избухването 

нагоре от по-дълбоката страна на собственото същество като инструмент на а 

вид активен екстаз, предполагащ не задълбочаване, а преобразуване на личността, а с 
това и на всяко ясно виждане, прецизно действие, командване и господство. Такива 
моменти, такива кулминации на героично преживяване не само не изключват, но 
всъщност изискват всички аспекти 

на война, които имат „елементарен“, разрушителен, почти бихме могли да кажем 
телуристичен характер: точно това, което в очите на дребната индивидуалност 

и дребнавото „Аз“, невойнственият „интелектуалец“ и сантименталният хуманитарист, 
има пагубен, плачевен, пагубен характер за „човек“. 

ценности“, и вместо това се показва, че има духовна стойност. Дори смъртта 

- смъртта на бойното поле - става в това отношение свидетелство за живота; 

оттук и римската концепция за плогз ЕПитрйайв и скандинавската 

концепцията за Валхала като място на безсмъртие, запазено изключително за 

"герои". Но има още: предположенията за такова героично преживяване 

изглежда притежават почти магическа ефективност: те са вътрешни триумфи, които 
могат да определят дори материалната победа и са нещо като евакуация на божествени 
сили, тясно свързани с „традицията“ и „расата на 

дух" на даден запас. Ето защо в ритуала на триумфа в Рим, 

победоносният лидер носеше отличителните знаци на капитолийското божество. 

Тези забележки са достатъчни, за да позволят на читателя да предвиди това 
това, което казваме, не е просто наша „теория“, философска позиция или 
интерпретация, измислена от нас. Това учение за героизма като свещено 
и почти магическа кулминация, тази мистична и аскетична концепция на 
битка и победа, сама по себе си изразява точна традиция, днес забравена, но обширно 
документирана в свидетелствата на древните цивилизации и особено на арийските. Ето 
защо в следваща статия предлагаме да изразим същите значения чрез създаване на 
древни митове 
и символи и ритуали, римски и индогермански, говорят, които ще 
изясни какво досега трябваше задължително да изложим в синтетичен и 


обща форма. 


5 латински: „по силата на битието“. 
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Арийската концепция 
за битката 


Първоначално публикувана на 20 декември 
1939 г. като „|а гагга е |а дцегга: |а сопсетопе 
Апапа де! сотБа(еге“ в |а ОЖеза де!а Кагга. 


В предишната ни статия, занимаваща се с капацитета на войната 
и героичния опит да предизвикат пробуждане на дълбоки сили, 
свързани със субстрата на расата, видяхме, че в най-общ план се 
появяват два различни и наистина противоположни типа. При първия 
тип дребнобуржоазната личност - опитомена, конформистка, 
псевдоинтелектуална или празно идеалистична - може да претърпи 
разпад, включващ появата на елементарни сили и инстинкти, при 
които индивидът регресира към предличностния стадий на „раси на 
природата“, които се изтощават в суматоха от консервативни и 
утвърдителни инстинкти. При втория тип, напротив, най-„елементарните“ 
и нечовешки аспекти на героичното преживяване се превръщат в 
средство за преобразяване, за издигане и интегриране на личността в 
- така да се каже - трансцендентен начин на съществуване. Това 
представлява евокация на това, което нарекохме „расата на духа“, 
тоест на духовния елемент от „горе“, който в по-висшите си запаси 
действа формативно върху чисто биологичната част и е в основата на 
тяхната „традиция“ и на тяхното пророческо величие - едновременно, 
от гледна точка на индивида, това са преживявания, които Античността, 
и по-специално арийската древност, смята за не по-малко богати на 
свръхестествени плодове от тези на аскетизма, святостта и дори 
посвещение. След като припомнихме нашата отправна точка, нека 
уточним темите, които възнамеряваме да развием по-нататък. Преди 
всичко, както казахме, искаме да представим кратък отчет, който показва, че гореспоме 
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конкретна наша спекулация или празна риторична проекция отговаря на точна 
традиция, която се появява в цяла поредица от древни цивилизации. На второ място 
искаме да развием арийската 
концепция за "победа", разбирана именно като "мистична" ценност, 
тясно свързано с вътрешно прераждане. И накрая, преминавайки към по-конкретна 
равнина, искаме да видим в общи линии какво е поведението 
на различните раси във връзка с този ред от идеи. В настоящата статия ще разгледаме 
подробно първата точка. 

Най-общо казано, ние откриваме, че, особено сред древното арийско човечество, 
войните са били мислени като образи на вечна битка между 
метафизични сили: от една страна имаше олимпиецът и светещият 
принцип, уранова и слънчева истина; от друга страна имаше сурова сила, 
„титаничният“, телурическият елемент, „варварският“ в класическия смисъл, 
демонично-женският принцип на хаоса. Тази гледка непрекъснато се повтаря 
Гръцката митология в различни символични форми; в още по-точно и 
радикални термини се появява в общата визия за света на ирано-арийските раси, 
които се смятат буквално за армии на 
Богът на Светлината в борбата му срещу силата на тъмнината; те продължават да 
съществуват през Средновековието, като често запазват своите класически характеристики 
въпреки новата религия. Така Фридрих 1 Швабски! в битката си 
срещу бунтовната Комуна, припомни символа на Херкулес и 
ръката, с която този символичен герой от дорийско-арийски и ахейско-арийски 


произход се бори като всички „олимпийски“ сили срещу тъмните създания на хаоса. 


Тази обща концепция, интимно преживяна, не можеше да помогне 
но се отразяват в по-конкретни форми на живот и дейност, издигнати до 
символично и почти бихме могли да кажем „ритуално“ ниво. За нашите цели, 
заслужава да се отбележи по-специално превръщането на войната в „път 
на Бог“ и „по-голяма свещена война“. 

Умишлено пропускаме тук всяка документация, характерна за римската епоха, 
защото ще я използваме, когато се занимаваме в следващата статия с 
„мистика на победата“. Вместо това ще започнем със свидетелствата, 
които сами по себе си са много добре известни, свързани с нордическите арийци 
традиция. Тук Валхала е мястото на безсмъртието, запазено по-горе 


всичко за герои, паднали на бойното поле. Господарят на това място, Один или 


1 Фридрих 1(1122-1190), известен също като Барбароса (Червенобрадият), е свещеният римски 
император. Той води шест нашествия на Италия и е кръстоносец. Според легендата той също е бил 
един от носителите на Копието на съдбата (Копието, което прониза ребрата на Христос) и един 

ден ще се завърне, за да възстанови предишното величие на Германия. 
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Вотан ни е представен в Упа пдазада като показал на героите, чрез 
собствената си символична саможертва на космическото дърво Игдрасил, 
пътя, който води до това божествено пребиваване, където те живеят вечно, 
сякаш на ослепителен светещ връх отвъд облаците. 

Според тази традиция нито едно жертвоприношение или култ не е по- 
ценно от върховния Бог от това, което се извършва от героя, който се бие 
и пада на бойното поле. В допълнение към това има нещо като метафизичен 
двойник, който подсилва тази гледна точка: силите на героите, които след 
като са паднали и са се пожертвали на Один, са отишли отвъд границите 
на човешката природа и след това са увеличили фалангата, с която този 
бог се нуждае, за да се бие Кадпа -гбККг, тоест „фпотъмняването на 
божественото", което заплашва света от древни времена. Всъщност в Еда 
се казва, че „без значение колко голям е броят на героите, събрани във 
Валхала, те никога няма да бъдат твърде много, когато дойде Вълкът“. 
„Вълкът“ тук е символ на тъмно и дива сила, която преди това е успяла да 
оковите и покори стадата на „божествените герои“ или Аез!г; „епохата на 
вълка"2 е повече или по-малко аналог на „епохата на желязото" в 
класическата традиция и на „тъмната епоха“ - Кали-ЮгаЗ - в индо-арийската: 
тя символично намеква за епоха на отприщване на чисто земни и 
осквернени сили. 

Важно е да се отбележи, че подобни значения остават под 
християнската връхна дреха в средновековната идеология на кръстоносните 
походи. Освобождаването на Храма и завладяването на Светите земи са 
имали много по-тясна връзка, отколкото обикновено се предполага, с 
древните традиции, свързани с мистичния Асгард, далечна земя на герои, 
където няма смърт и чиито обитатели се радват на нетленен живот и 
супернат -уралско спокойствие. „Свещената война“ изглежда като много 
духовна война, дотолкова, че може да бъде сравнена буквално от древните 
хронисти с „къпане, което е почти като огъня на чистилището преди 
смъртта“ - ясна препратка към аскетическото значение на битката. „За вас 
е слава никога да не напускате битката освен ако| не сте покрити с лаври. 
Но още по-голяма слава е да спечелиш на бойното поле безсмъртна 


корона...“, каза Свети Бернар на кръстоносците, обръщайки се особено към тамплиерите, в с 


2 Ерата на Вълка е описана в 45-ия стих на „Мд!изра“, или Пророчеството на Прорицателката, първата поема 
от скандинавската поетична Еда. Вълчата епоха се казва, че е епохата на брат срещу брат, постоянни 
войни, широко разпространено блудство и трудности. Това е прелюдията към края на света, въпреки че 
светът е предназначен да бъде пресъздаден след това в още по-съвършена форма. Вижте Те Роейс Едда 
(Оксфорд: Ох ога Ипмегвйу Ргезв, 1996). 


3 Последната и най-тъмна епоха във ведическия или индуски цикъл от епохи. 
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Милиции. 4 Сопе азоче, 5 приписвана на Господ, който е горе, в небесата - п 
ехсе!515 Оео - беше обещана на воина в провансалски текстове. 

Нещо повече, първите военни неуспехи, претърпени от кръстоносците, които 
първоначално бяха източник на изненада и ужас, послужиха за пречистване на 
представата за война от всякакъв остатък от материализъм и суеверна преданост. 
Нещастната съдба на един кръстоносен поход беше сравнена от папата и 
чиновниците с тази на един нещастен живот, който се оценява и възнаграждава 
само според критериите на неземния живот и справедливостта. Така кръстоносците 
се научиха да смятат нещо за по-висше от победата и поражението и да смятат, че 
всяка стойност се крие в духовния аспект на действието. 

Така ние се доближаваме до най-вътрешния аспект на героичното преживяване, 
неговата аскетична стойност: не би трябвало да бъде изненада, ако, за да го 
характеризираме по-нататък, сега се обърнем към мюсюлманската традиция, която 
може да изглежда като противоположния полюс на току-що обсъдената. Истината 
е, че и двете раси, които се изправиха една срещу друга в кръстоносните походи, 
бяха войнствени, които изпитаха във война едно и също надматериално значение, 
дори когато се биеха една срещу друга. Във всеки случай, идеите, които искаме да 
обсъдим сега, по същество трябва да се разглеждат като ехо в рамките на 
мюсюлманската традиция на първоначално персийска (арио-иранска) концепция, 
възприета сега от членовете на арабската раса. 

Всъщност в мюсюлманската традиция откриваме централното ядро на целия 
ред от идеи, разглеждани тук в теорията за двойната война, тоест за „по-малкия и 
по-големия джихад“. По-малката война е материалната война, водена срещу 
враждебен народ и по-специално срещу несправедливия, „варварите“ или 
„неверниците“, в който случай тя става „по-малкият джихад“, идентичен на 
кръстоносния поход във външния си вид, фанатичен и просто религиозен смисъл. 
„По-големият джихад“ е, напротив, на духовния и вътрешен ред: това е борбата на 
човека срещу враговете, които той носи в себе си, или по-точно борбата на 
свръхчовешкия елемент в човека срещу всичко, което е инстинктивен, страстен и 
подвластен на природните сили. Условието за вътрешно освобождение е тези 
врагове, „неверниците“ и „варварите“ в нас, да бъдат съборени и разкъсани на 
парчета. 

Сега, като се има предвид този фон, същността на въпросната традиция се 
крие в нейното схващане на по-малката война, тоест конкретната, въоръжена, като 
път, чрез който може да се постигне „по-големият джихад“, вътрешната война , в 
перфектна едновременност. Поради тази причина в исляма джихадът и „Божият 
път" често са синоними. И ние четем в Корана: „И така, нека 


4 Във възхвала на новото рицарство (Р15сагамау: Согатаз Ргезз, 2010). 


5 латински: „абсолютна слава“. 
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онези, които продават живота на този свят за следващия свят, се бият 
в Пътя на Аллах. Ако някой се бие в Пътя на Аллах, независимо дали е 
убит или победи, Ние ще му платим огромна награда" (4:74).6 И още: 
„Колкото до тези, които се бият в Пътя на Аллах, Той няма да нека 
действията им се заблуждават. Той ще ги напътства и ще подобри 
състоянието им и ще ги въведе в Градината, която им е оповестил" 
(47:4-6). В тези последни думи има алюзия за случая на ефективна 
смърт на бойното поле, което следователно приема същото значение, 
което изразът тог 1 Питрйайв, триумфална смърт, е имал в 
класическата древност. Но същата концепция може да се приеме и в 
символичен смисъл, че този, който, докато води „по-малката война“, е 
триумфирал в „по-големия джихад“ (като отказва да се остави да бъде 
победен от потока на низшите сили, събудени в неговото битие от 
превратностите на войната, както се случва в героизма а ла Ремарк 
или ала Куинтън, който обсъдихме в предишната статия) е предизвикал 
във всеки случай сила, способна по принцип да преодолее кризата на 
смъртта. С други думи, дори и без да е бил убит, човек може да е 
преживял смъртта, може да е победил и да е постигнал кулминацията, 
присъща на „свръхживота“. От по-висока гледна точка „Раят“, 
„небесното царство" са, подобно на Валхала, гръцкия „Остров на 
героите“ и т.н., само символични фигури, измислени за масите, фигури, 
които всъщност обозначават трансцендентни състояния на съзнанието, 
отвъд живота и смъртта. Древната арийска традиция има думата 
Гмаптик!? , за да посочи реализация от този вид, получена вече в смъртното тяло. 
Нека сега да преминем към едно чисто метафизично изложение 
на въпросната доктрина. Откриваме го в текст, произхождащ от 
древните индо-арийски раси, запечатан с усещане за героично-духовна 
реалност, която трудно би могла да се сравни другаде. Това е Впадахад- 
Са, част от епическата поема, Мапарйпагага, 8 която за експертно око 
съдържа ценен материал, свързан не само с духовността на арийските 
раси, мигрирали в Азия, но и стази на „хиперборейското" ядро от тях, 
които, според традиционните възгледи, към които се отнася нашата 
концепция за раса, трябва да се считат за произход на всички тях. 


6 Препратките към Корана и Бхагавад Гита в това есе са идентични с тези в „Голямата война и по- 
малката война“ и „Метафизиката на войната“. 

7 От санскрит този термин се използва в традицията на Адвайта Веданта на ведическата или 
индуистка философия. 

8 Махабхарата , заедно с Рамаяна, са двете велики епични поеми на индуската традиция. Той 
описва войната Курукшетра, която е епична борба между два клона на кралското семейство. 
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Бхагавад Гита съдържа под формата на диалог учението 
дадено от въплътеното божество, Кришна, на воин принц, Арджуна, 
който го беше призовал, тъй като, победен от хуманитарни и сантиментални скрупули, 
той се оказа неспособен да реши да се бори с врага. Божият съд е категоричен: той 
определя милостта 
което е въздържало Арджуна от битка като „унизителна импотентност“ (2:4) 
и „нечистотии... изобщо не подобават на човек, който знае цената на живота. 
Те водят не към по-високи планети, а към позор“ (2:2). Следователно не е така 
въз основа на земни и условни нужди, но на божествена преценка, че задължението за 
битка е потвърдено тук. Обещанието е: 
„Или ще бъдеш убит на бойното поле и ще достигнеш небесното 
планети, или ще завладеете и ще се насладите на земното царство. Следователно, 
станете с решителност и се борете“ (2:37). Вътрешната насока, необходима за 
трансформиране на „по-малката война“ в „по-голямата, свещена война“ в смъртта и 
триумфално възкресение и да се осъществи контакт, чрез героичен опит, с 
трансцеденталния корен на собственото същество, е ясно заявено 
от Кришна: „Следователно, о, Арджуна, предавайки всичките си дела на Мен, 
с пълно знание за Мен, без желания за печалба, без претенции към 
собственост и освободени от летаргия, борете се“ (3:30). Условията са справедливи 
толкова ясно за "чистотата" на героичното действие, което трябва да се иска 
себе си, отвъд всяка условна мотивация, всяка страст и всичко грубо 
полезност. Думите на текста са: „Бориш ли се заради битката, 
без да обмисляте щастието или страданието, загубата или печалбата, победата или 
поражението - и по този начин никога няма да си навлечете грях“ (2:38). 

Но отвъд дори това се стига до истинско метафизично оправдание на войната. 
Ще се опитаме да изразим това по най-достъпния начин. Текстът 
работи върху фундаменталното разграничение между това, което съществува в човека 
върховният смисъл и като такъв е нетленен и неизменен - дух 
- и телесният и човешкият елемент, който има само илюзорно съществуване. След като 
подчерта метафизичната нереалност на това, което човек може 
загубите или накарайте друг да загуби в превратностите на битката, като ефимерно 
живот и тленно тяло (няма нищо болезнено и трагично - казва се - в 
фактът, че това, което е фатално предопределено да падне, пада), припомня се онзи 
аспект на божественото, който се явява като абсолютна и помитаща сила. Пред 
величието на тази сила (което проблясва в ума на Арджуна 
моментът на свръхестествено видение), всяко създадено, т.е. обусловено, съществуване 
се явява като „отрицание“. Следователно може да се каже, че 
такава сила поразява като ужасно откровение, където и да е такова „отрицание“. 


активно отказано; тоест в по-конкретни и разбираеми термини, 
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навсякъде, където внезапен изблик помита всеки краен живот, всяко 
ограничение на дребния индивид, или за да го унищожи, или за да го съживи. 
Нещо повече, тайната на „ставането“, на фундаменталното безпокойство 
и постоянната промяна, която характеризира живота тук долу, е изведена 
именно от положението на същества, крайни сами по себе си, които също 
участват в нещо безкрайно. Съществата, които ще бъдат описани 
като „създадени“ от християнската терминология, са описани по-скоро според 
древната арийска традиция, като „обусловена“, подлежаща на превръщане, промяна 
и изчезване, именно защото в тях гори сила, която 
ги надхвърля, което иска нещо безкрайно по-обятно от всичко това 
те някога могат да искат. След като текстът по различни начини е дал смисъла 
на подобна визия за живота, той продължава да уточнява какво трябва да 
означава битката и героичният опит за воина. Ценностите се променят: един 
по-висш живот се проявява чрез смъртта; и унищожение за този, който победи 
това е освобождение - именно в най-страшните си аспекти 
героичният изблик се явява като своеобразна проява на божественото в него 
способността на метафизичната сила за разрушаване на крайното - на жаргон 
на някои съвременни философи това би било наречено „отрицание на 
отрицание“. Воинът, който разбива "безсилието", който се изправя 
превратностите на героизма „с ума си погълнат от върховното 
дух", сграбчвайки план, според който и "аз", и "ти", 
и следователно както страхът за себе си, така и милостта към другите, губят 
всякакво значение, може да се каже, че активно приемат абсолютната 
божествена сила, преобразуват себе си в нея и се освобождават, като пробият 
ограниченията, свързани с чисто човешко състояние на съществуване. „Животът - като лък; 
умът - като стрелата; целта за пробиване - върховният дух; да се 
съединете ума с духа, докато изстреляната стрела уцели целта си." - Това са 
евокативните изрази, съдържащи се в друг текст от същата традиция, Ше 
Маркандея Пурана. Това, накратко, е метафизичното оправдание на 
война, свещената интерпретация на героизма, трансформацията на 
„по-малката война“ в „по-голямата свещена война“, според древната индо- 
арийска традиция, която следователно ни дава, в най-пълна и директна форма, 
интимното съдържание, присъстващо и в другите формулировки 
посочен. 

В заключение нека споменем още две точки. 

Първият се отнася до смислената връзка в Бхагавад Гита, 
между току-що описаното учение, от една страна 
и традиция и раса от друга. В 4:1-3 се казва, че това е 
„слънчева“ мъдрост, получена от Ману, който, както е известно, е най 


древен „божествен“ законодател на арийската раса. Неговите закони за арийците имат 
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същата стойност, която Талмудът има за евреите: тоест, те 
представляват формиращата сила на техния начин на живот, същността на техния 
„Състезание на духа“. Сега, тази първична мъдрост, която беше в началото 
предавани чрез пряко наследяване, „в течение на времето наследяването 
беше разбит и следователно науката, каквато е, изглежда изгубена“ (4:2). 
Не на свещеник, а на принц воин, Арджуна, това беше разкрито отново по току-що 
разказания начин. Осъзнаването на тази мъдрост чрез следване на пътя на свещения 
героизъм и абсолютното действие може да означава само, 
следователно, възстановяване, пробуждане, възобновяване на това, което е било в началото 
на традицията, оцеляла от векове в мрачните дълбини на 
раса и се рутинизира в обичаите на последователните епохи. Значението, което 
вече посочихме, ефектът на повторно поцинковане, който 
фактът на война при дадени условия може да има за „расата на духа“, е по този начин 
точно потвърдено. 

На второ място, може да се забележи, че една от основните причини за кризата 
на западната цивилизация се намира в парализираща дилема, съставена от 
от една страна, от слаба, абстрактна или конвенционално предана духовност, 
богат на моралистични и хуманитарни последици; и от друга 
от страна, чрез пароксизмално развитие на действие от всякакъв вид, но в 
материален и почти варварски смисъл. Тази ситуация има отдалечени причини. 
Психологията ни учи, че в подсъзнанието инхибирането често трансформира 
потиснатите и отхвърлени енергии в причини за болести и истерия. Древните 
традиции на арийските раси по същество се характеризираха с идеала за действие: 
те бяха парализирани и частично задушени от появата на християнството, което в 
първоначалните си форми, а не 
без връзка с елементи, произлизащи от неарийски раси, изместиха 
подчертаване на духовността от областта на действието към тази на съзерцанието, 
предаността и монашеския аскетизъм. Католицизъм, вярно, често 
се опитаха да възстановят разбития мост - и тук, в обсъждането на духа 
на кръстоносните походи, вече видяхме пример за този опит. Въпреки това, 
антитезата между пасивната духовност и бездуховната дейност 
продължи да тежи над съдбите на западния човек и напоследък то 
е приел формата на пароксизмално развитие на всички видове действия в 
вече заявеното чувство за действие на материалния план, което дори 
когато води до осъзнаване на безспорно величие, е лишен от 
всяка трансцендентна отправна точка. 

Като се имат предвид тези условия, предимствата на възобновяването на една 
традиция на действие, която отново е заредена с дух - адаптирана, естествено, към 
времето - оправдана не само от непосредствените нужди на 


конкретна историческа ситуация, но по трансцендентно призвание - трябва 
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да еясно на всички. Ако отвъд реинтеграцията и защитата на расата на тялото, 
ние трябва да продължим към преоткриването на ценности, способни да 
пречистят расата на духа на арийското човечество от всеки хетерогенен 
елемент и да доведат до нейното стабилно развитие, смятаме, че че едно ново, 
живо разбиране на учения и идеали като тези, които накратко се споменават 
тук, е подходяща задача, която трябва да предприемем. 
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Първоначално публикуван на 5-20 септември 1940 г. като 
„Апипа е гагга деПа диегга в Га ОПеза дейа Кагга. 


В предишните статии от тази серия говорихме за разновидностите на 
героичното преживяване и описахме възможните му форми от 
гледна точка на расата и духа. Тук подновяваме спора и обсъждаме по-подробно 
героизма и смисъла на битката 
които трябва да схванем като идеали по отношение на нашата висша раса и нашите 
висша традиция. 

Вече бяхме длъжни да забележим, че днес „героизъм“ е 
често се говори в неясен и неопределен смисъл. Ако по героизъм какво е 
означава просто импулсивност, презрение към опасността, дързост и неразличие 
към собствения живот, в това има нещо като общ знаменател, който може да 
постави на едно ниво дивака, гангстера и 
рицарят кръстоносец. От материална гледна точка този общ хероизъм може да е 
достатъчен за много непредвидени случаи, особено в контекста на обикновени 
човешки стада. От по-висока гледна точка обаче ние 
трябва да проучим по-нататък въпроса какво са героите и какво е 
значението, което води и определя индивидуалния героичен опит. 

За този проблем трябва да се имат предвид различни елементи и 
преди всичко онези, които се отнасят до общия тип цивилизация, до раса и, 
в известен смисъл, каста като допълнителна диференциация на расата. Нещата могат да 
се изяснят най-добре, ако като отправна точка си припомним общата схема на древността 
Арийската социална йерархия, както е най-ясно изложена в индо-арийската 
цивилизация, както и в скандинавско-романската средновековна цивилизация. Това 
йерархията беше четиристранна. Най-отгоре бяха изразителите на духовното 


авторитет - можем да кажем, обобщавайки, духовните водачи, на които 
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подчинени са били благородници войни. След това дойде буржоазията („Третият 
щат“)1 и, на четвърто място, кастата или класата на простите работници 
- днес бихме ги нарекли пролетариат. Очевидно това не беше така 
много йерархия на мъжете като една от функциите, в която, въпреки че всеки 
функцията има свое собствено достойнство, функциите не могат да не съществуват 
нормално в отношенията на подчинение, които току-що бяха посочени 
навън. Съвсем ясно е всъщност, че тези отношения съответстват точно на 
тези, които съществуват между различните способности на всеки достоен човек 
името: умът ръководи волята, която от своя страна доминира 
функции на органичната икономика - към които накрая чисто жизнените 
силите на тялото са подчинени. 

Тази схема е много полезна, дори само защото ни позволява да правим разлика 
общи типове цивилизации и да разберем смисъла на тяхната приемственост, 
или тяхното редуване в историята. Така имаме четири общи типа цивилизация, 
разграничени според това дали са ръководени върховно 
чрез истините, ценностите и идеалите на духовните водачи, воините, 
буржоазия или роби. Като оставим настрана Средновековието, в четиристранната 
йерархия, както се е появила сред арийците от древния средиземноморски свят и 
още повече сред тези от индуистко-иранската цивилизация, истинският арийски 
елемент е бил концентриран в двете супе -предшестващи касти и определя 
ценностите, които доминират в тези култури, 
докато в другите две касти друга кръв, идваща от покорените 
преобладават аборигенни народи; този факт може да доведе до интересни 
заключения относно расовия произход, участващ в развитието на цивилизациите 
от всеки от гореспоменатите типове. 

Съображения от такова естество обаче биха предложили малко утеха 
към опит да се схване общият смисъл на историята на Запада оттогава 
съвсем ясно е, че всеки, който има предвид описаното тук, е обяснено 
ще бъдат накарани да разпознаят в тази история, не толкова говорената „еволюция“, 
а по-скоро „инволюция“ - по-точно, последователни падания от 
всяка от четирите йерархични степени към следващата. Съвсем ясно е всъщност, 
че цивилизация от чист героично-сакрален тип може да се намери само ва 
повече или по-малко праисторически период на арийската традиция. Беше успешно 
от цивилизации, на чиито връх властта вече не е на духовни лидери, а на 
представители на воинско благородство - и това е епохата 
на историческите монархии до периода на революциите. С 


1В предреволюционна Франция съсловията са различните порядки, които определят 
стратификацията на обществото. Третото съсловие се състои от най-бедните слоеве на 
населението. 
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Френската и американската революции Третата власт става най-важната, 


определяйки цикъла на буржоазните цивилизации. Марксизмът и 
болшевизмът, най-накрая, изглежда водят до окончателното падение, 
преминаването на властта и властта в ръцете на последната от кастите на 
древната йерархия на Ар-ян. 

Сега, връщайки се към нашия основен аргумент, тоест към типологията 
на героизма, трябва да се отбележи, че преходите, които току-що бяха 
посочени, имат не само политическо значение, но те влагат целия смисъл 
на живот и водят до подчинение на на всички ценности до онези, които са 
присъщи на доминиращата каста или раса на духа. Така например в първата 
фаза етиката има свръхестествено оправдание и върховната ценност е 
завладяването на безсмъртието; във втората фаза - тоест в цивилизацията 
на войнственото благородство - етиката вече е „светска“: етиката на 
верността, честта и лоялността. Буржоазната етика следва това с идеала за 
икономическо благополучие, просперитет и капиталистическо приключение. 
В последната фаза единствената етика е тази на материализираната, 
колективизирана и неосветена работа като върховна ценност. Аналогични 
трансформации могат да бъдат намерени във всички области - вземете 
например архитектурата: като централен архитектурен тип храмът е 
последван от замъка, след това от града на комуната и накрая от 
рационализираната кошерна къща на съвременните столици. Друг пример 
би било семейството: от единица на героично-сакралния тип, каквато беше 
в първата фаза, то преминава към типа на семейството на „воина“, 
съсредоточено върху твърдата власт на бащата; след това следва семейството 
като буржоазно единство на изключително икономическо-сантиментална 
основа; и в последната фаза е комунистическото разпадане на семейството. 

Точно същите артикулации могат да се забележат в типовете героично 
преживяване и в значението на войната и битката като цяло. Не е нужно да 
се спираме на концепцията за войната и героизма, характерна за 
цивилизациите от първия тип или дори за първоначалните арийци, защото 
вече многократно и надълго се позовавахме на техните традиции в предишни 
статии. Тук ще се ограничим до това да кажем, че войната и героизмът в 
тази първа фаза могат да се разглеждат по същество като форми на 
„аскетизъм“, като пътища, по които могат да се берат същите тези 
свръхестествени и даряващи безсмъртие плодове, които са обещани чрез 
посвещение, или чрез аскетизъм от религиозен и съзерцателен тип. Но във 
втората фаза - в цивилизацията на „воините“ - перспективата вече е 
изместена; „свещеното“ съдържание на героичния опит и концепцията за 
войната почти като символ и проблясък на възходяща и метафизична борба 
е забулено; това, което е преди всичко важно сега, е битката и воденето на война 
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от името на своята раса, неговата чест и слава. С появата на 

„буржоазните“ цивилизации типът на воина отстъпва място на този на 
войник и национално-териториалният аспект, който само малко преди това 
не се произнася, а се подчертава: ние сме в присъствието на 

споуеп2 , който хваща оръжие, от патоса на войната и героизма „за свобода“, 
тоест, повече или по-малко, за каузата на „безсмъртния принцип“ на 

„борба срещу тиранията“ - жаргонният еквивалент на политико-социалното 
форми на предишната цивилизация на воините. Това е с такива "митове" 
че е подкрепена световната война от 1914-1918 г., в която съюзниците 
заяви доста нагло, че това представлява за тях „кръстоносния поход на 
демокрацията“, новия скок напред на „голямата революция" за каузата на 
свобода на народите срещу „империализма“ и остатъчните форми на 
„Средновековно мракобесие“. В първите форми на крайната фаза, т.е 
„цивилизацията на робите“, концепцията за война се трансформира; тя се 
интернационализира и се колективизира, клонейки към концепцията за 
световната революция на пролетариата. Само в услуга на тази революция 
войната е законна, че смъртта е благородна и че 

героят трябва да произлезе от работника. Това са основните значения, към 
които може да се приспособи героичното преживяване, оставяйки настрана 
неговия непосредствен и субективен аспект на импулс и смелост, които водят 
отвъд себе си. 

Говорейки за предпоследната фаза, тоест за „буржоазната война“, ние 
умишлено са говорили за „митове“. Буржоазната природа има два основни 
аспекта: сантиментализъм и икономически интерес. Ако идеологията на 
„свободата" и демократично осмислената „нация" съответства на първия 
аспект, то вторият има не по-малка тежест в неизповядваните мотиви на 
„буржоазната война". Войната от 1914-1918 г. всъщност показва ясно, че „благородните“ 
демократичната идеология беше само прикритие, докато ролята, която 
международните финанси наистина изиграха, вече е добре известна. И днес, в новия 
война, това изглежда още по-ясно: предложените сантиментални претексти 
се оказаха все по-непоследователни и това е очевидно, на 
напротив, тези материални и плутократични интереси и желанието да се 
поддържа монопол върху суровините на света, както и върху 
злато, са това, което задава "тона" на борбата на демократичните съюзници 
и са ги накарали да вземат оръжия и да поискат милиони хора да се жертват 


техните животи. 


2 френски: „гражданин“. 
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Това ни позволява да отбележим и расовия фактор. Ние не трябва 
объркайте какво е каста или класа, когато е подчинена част в йерархия, която се 
съобразява с дадени ценности, с това, което става, когато 
завзема властта и подчинява всичко на себе си. По този начин буржоазията и 
пролетариатът на съвременния свят имат характери, много различни от тези, които 
са били характерни за съответните класи 
в традиционните арийски цивилизации. Оскверненият и мрачен характер на 
първият е толкова маркиран, колкото бяха свещените и духовни висши ценности, 
които чрез участие бяха отразени в най-скромните 
и материалните форми на човешката дейност на последните. Всяка узурпация има 
деградация като нейна фатална последица: този процес почти винаги предполага 
проникването на социално и расово низши елементи. В 
в случая със западната буржоазия тези елементи са били доставени от 
еврейство. Нека не се заблуждаваме: типът на плутократите и на 
капиталистите, тримата царе на буржоазната и демократична цивилизация, 
е по същество еврейски тип, дори когато точното физическо потекло от 
еврейската раса не може да бъде демонстрирана. По отношение на Америка, всеки 
знае съображенията, които накараха ЗомбартЗ да нарече капитализъм 
квинтесенцията на учението на Мойсей. Добре известно е, че в 
последната фаза на нормалното общество на Запада, което беше гибелинът 
Средновековието, международната търговия и търговията, използваща злато, са до а 
до голяма степен еврейски прерогативи и че дори в „буржоазните професии“ на 
Третото съсловие от онова време, където и да останат в 
ръцете на арийците, преди еманципацията и дегенерацията на цивилизацията на 
Комуните, черти на голямо достойнство и честност са били 
поддържани, които трудно могат да бъдат намерени в съвременната цивилизация на 
търговците, т. е. буржоазната капиталистическа цивилизация. По същество е от 
еврейският елемент, че тази цивилизация е начертала своя „стил“. И, предвид 
тези факти е очевидно, че чрез избирателни афинитети тази цивилизация трябваше 
да бъде напълно отворена за хебраизма, който мащабира своето 
основните отговорни позиции с лекота и пое контрола 
на всички свои сили чрез собствените си специализирани расови качества. 

Следователно може да се каже, че настоящата война е на търговците 
и евреи, които са мобилизирали въоръжените сили и героичните възможности на 
демократичните нации, за да защитят своите интереси. Разбира се, има 
други допринасящи фактори. Но е безспорно, че Англия е 


типичен случай на това явление, което едва ли е ново и, да кажем 


3 Вернер Зомбарт (1863-1941), немски икономист и автор на „Евреите и модерният капитализъм“ 
(Лондон: ТЕ Ипмим, 1913). 
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истина, проявява характерен феномен на инверсия. За да бъдем по- 
конкретни, в Англия все още съществуват монархия и благородство, а до 
вчера е съществувала и военна класа с неоспоримо наследство от характер, 
трепет и презрение към опасностите. Но не в такива елементи е центърът 
на Британската империя, а по-скоро в евреина и еврейския ариец. 
Дегенериралите останки от „цивилизация на воини“ служат на „цивилизация 
на търговци“, която - нормално - по-скоро би трябвало да им служи. Само 
онези, които имат точно усещане за това, могат да схванат тъмните и 
объркани сили, действащи в надпреварата на онези, срещу които Италия се 
бори днес: и точно характерът на тези сили обяснява упадъка на английската 
бойна способност и невъзможността да истински героизъм и истинска 
смелост, тъй като досега липсват дори „митичните“ предпоставки за войната 
от 1914-1918 г., както беше посочено малко по-горе. 

Нека сега да стигнем до нашата последна точка, която е изясняването 
на смисъла на нашата война и нашия героизъм въз основа на общите 
доктринални и исторически възгледи, които сме изразили. С риск да бъдем 
приети за безнадеждни утописти, ние никога няма да се уморим да 
повтаряме, че нашето възприемане отново на арийските и римските 
символи трябва да доведе до възприемане още веднъж ии на духовните и 
традиционни концепции, които са били характерни за оригинални 
цивилизации, развили се под тези символи. 

Говорихме за висшата арийска концепция за войната и героизма като 
аскетизъм, катарзис, преодоляване на връзката на човешкото „Аз“ ив 
крайна сметка ефективно участие в безсмъртието. Сега нека подчертаем, че 
по-низшето се съдържа в по-висшето - което в нашия случай означава, че 
преживяването на битка според това по-висше значение не трябва да се 
разбира като вид объркана мистична импулсивност, а като развитие, 
интегриране и преобразуване на всичко, което може да се преживее във 
война или което може да се поиска от войната, от която и да е от подчинените 
и обусловени позиции. Продължавайки от това, което е долу към това, което 
е горе, следователно може да се каже, че неизбежната нужда от социална 
справедливост на международната арена и бунтът срещу хегемонията на 
нациите, въплъщаващи „цивилизацията на търговците“, може да бъде 
непосредственият определящ фактор за войната. Но този, който води 
войната на такава основа, може да намери в нея и повод да осъзнае, 
едновременно, по-висок опит, тоест да се бие и да бъде герой не толкова 
като войник, а като войн, като човек, който се бие и обича да се бие не 
толкова в интерес на материалните завоевания, колкото в името на своя 
крал и на неговата традиция. И отвъд този етап, в последователна фаза или 
по-висок клас, същата тази война може да се превърне в средство за постигане на война 
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върховният смисъл, като аскетизъм и „път на Бога“, като кулминация на 
онзи общ смисъл на живота, за който се казваше: уа ез: пт! а 5ирег 
Теггат. Всичко това става интегрирано и - може да се добави - няма 
съмнявам се, че импулсът и способността за жертва са далеч по-добри 
този, който осъзнава този върховен смисъл във войната, в сравнение с един 
който се спира на едно от подчинените значения. И дори на тази светска равнина законът 
на земята може да се срещне с Божия закон, когато 
най-трагичните искания, които могат да бъдат отправени в името на величието 
на една нация се осъществяват в действие, чийто последен смисъл обаче е, 
преодоляването на човешката връзка, презрение към дребното съществуване на 
„равнините“, напрежението, което във върховните кулминации на живота, 
означава да избереш нещо, което е повече от живота. 

Ако това е идеята за „свещената война“ като едновременно материална и 
духовна борба, характерна за арийските народи, по-нататък, 
конкретното позоваване на арийското ромство е подходящо, за да се избегнат някои 
„романтични“ изкривявания, на които тази идея е била подложена в по-късен период в 
някои групи от този народ, преди всичко скандинавските. Имаме предвид 
намекват за така наречения „трагичен героизъм“, любовта към битката заради самата нея, 
който сред скандинавските народи придобива обертонове на Титаник, „Нибелунг“4 и 
Фаустов. Доколкото това не е само литература 
- и лоша литература - съдържа проблясъци на арийска духовност, със сигурност, 
но те са се изродили до нивото, подходящо за проста цивилизация на воини, тъй като не 
са успели да останат на по-хвисшето ниво 
ниво на произхода, което е не само героично, но и „слънчево“ и 
"олимпиец". Римската концепция не познава това изкривяване. Вътрешно, както и 
външно, войната не може да бъде последната дума; това е по-скоро 
означава завоюване на власт, колкото спокойна, толкова и съвършена и неосезаема. 
Отвъд мистиката на войната, във висшата арийска концепция, както и 
в римския, е мистиката на победата. Войниците на Фабий5 
не се заклеха романтично да спечелят или да умрат, а по-скоро да се върнат като 


победители - както наистина направиха. в римската церемония на триумфа, която, 


4 МБе!ипдеп е името на бургундското кралско семейство в германската митология. 

5 Квинт Фабий Максим Верукоз (280 пр.н.е.?-203 пр.н.е.) е римски консул, който е назначен за 
диктатор на Римската република след първоначалното й поражение по време на Втората 
пуническа война, в която Рим е нападнат от картагенците под командването на Ханибал. Фабий 
успя да задържи по-силните картагенски сили, като се включи в продължителна партизанска война 
срещу тях, вместо да се изправи директно срещу тях, което знаеше, че ще доведе до поражение. 

За неговата победоносна служба римляните приветстваха Фабий като „Щита на Рим“. 
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както казахме в друга статия, имаше повече религиозен, отколкото военен характер, 
личността на победителя беше в най-тясна връзка с Юпитер, 
арийският бог на космическия ред и закон. Автентичната идея на Пакс 
Котапаб имаше ясно изразени „олимпийски“ характеристики - за да осъзнае всичко това 
човек трябва да направи, е да се позовава на писателите от епохата на Август? и на 
Вергилийв преди всичко. Това не е прекратяване на духовното напрежение на войната, 
но неговата плодородна и светеща кулминация - като такава, тя представлява 
преодоляване на войната като самоцелно и неясно трагично призвание. 

Това са основните характерни елементи на най-високото 
Арийска концепция за битката. Важността да си ги припомним и да ги преживеем отново 
днес не може да се съмнява от всеки, който го прави 
осъзнавайки, че настоящият конфликт не е просто почти „частна“ работа 
между определени нации, но е предопределено, чрез унищожаване на объркани и 
насилствено установени ситуации, които наистина да доведат до нов общ ред 


достоен за името: духовно римски. 


6 „Римският мир“, това е период от историята на Римската империя, продължил приблизително 
от 27 г. пр. н. е. до 180 г. сл. н. е., по време на който империята просперира и не води големи войни. 


7 Август (63 г. пр. н. е.-14 г. сл. н. е.) е първият император на Римската империя, който поставя 
началото на Рах Котапа. 


8 Вергилий (70-19 г. пр.н.е.) е римски поет, автор на Енеида, която е националният епос на 
класическия Рим. 
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Първоначално публикувано като Пе апзсПе |ейге моп Катр? ипа Уеа (Виена: 
Аптоп 5сИго! 8 Со., 1941), включващ текста на обръщението, дадено от Евола 
на немски език на конференцията АБтейипа Е0г КиЖигуи/ззепзсПай дез Ка!5егз У/ еш- 
1151-15, в Ра!агго 2иссап в Рим на 7 декември 1940 г. 


Упадъкът на съвременния Запад, според мнението на известен 
критик на цивилизацията, 1 очевидно притежава две изявени характеристики: в 
на първо място поставя патологичното развитие на дейността сама по себе си; в 
на второ място презрение към ценностите на знанието и съзерцанието. 


Под знание този критик не разбира рационализъм, интелектуализъм 
или суетните игри на писателите - нито чрез съзерцание 
означава откъсване от света, отречение или неразбрана форма на монашеско 
откъсване. Познание и съзерцание 
представляват за него по-скоро най-нормалните и подходящи форми на 
участието на човека в свръхестественото, свръхчовешкото и надразумното 
реалност. Независимо от това уточнение, неговият възглед включва какво е, да 
ни, неприемлива предпоставка. Всъщност той вече мълчаливо намекна, че 
всяко действие в материалната сфера е ограничаващо и че най-висшата духовна 
сфера е достъпна само по начини, различни от тези на 
деиствие. 

В тази предпоставка ясно се разпознава влиянието на визия за живота, 
която по своята същност остава странна за духа на арийската раса, 
дори ако е толкова вградено в мисълта на християнизирания Запад, че 
дори може да бъде намерено възродено в имперската концепция на Данте.2 Те 


1 Споменатият критик вероятно е Рене Генон. 


2 Данте Алигиери (1265-1321) е считан за най-великия писател на италиански 
език и е автор на Божествената комедия. Тук Евола вероятно има предвид 
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противопоставянето между действие и съзерцание обаче не беше известно 

на древните арийци. Действието и съзерцанието не се считаха за 

двата термина на опозиция. Те посочиха само две различни 

пътища към същата духовна реализация. С други думи, мислеше се 

че човек може да преодолее обусловеността на индивидуалността и да участва в 
свръхестествената реалност чрез съзерцание или, по същия начин, 

чрез действие. 

Изхождайки от тази концепция, трябва да оценим по различен начин 
характера на упадъка на западната цивилизация. Традицията на действие е в 
природата на арийско-западните раси. Тази традиция 
обаче е претърпял прогресивно отклонение. Съвременният Запад 
по този начин е познал и почитал само секуларизирани и материализирани 
форма на действие, лишена от всякаква допирна точка с трансцендентността - а 
осквернена дейност, която по необходимост се е изродила фатално в треска и 
мания и се е превърнала в действие в името на действието, просто произвеждайки 
прости механични ефекти, обусловени от времето. В съвременния свят 
аскетични и автентично съзерцателни ценности не могат да бъдат привлечени 
кореспонденция с такова изродено действие също, но само една объркана култура 
и безжизнена и конвенционална вяра. Това е смисълът на 
справка за нашия анализ на ситуацията. 

Ако паролата за всяко текущо движение на обновяване е „завръщане“. 
към произхода тогавашното възстановяване на осъзнаването на древната арийска 
концепция за действие трябва да се счита за съществена задача. Тази концепция 
трябва да действа странсформираща ефективност, предизвиквайки жизнени сили 
новият човек, осъзнаващ своята раса. Днес ние сами предлагаме да опитаме 
общ преглед на спекулативната вселена на древните арийци в 
за да предоставим нови доказателства за някои основни елементи от нашата 
обща традиция, с особено значение за значението на битката, 


война и победа. 


ЕЕ: 


Защото древната арийска война е имала общото значение на вечна 
борбата между метафизичните сили. От една страна имаше 


Олимпийският принцип на светлината, урановата и слънчевата реалност; от другата 
ръка, грубо насилие, титанично-телуричният, варварски елемент в класи- 


Работата на Данте по политическа философия, Монархия (Кеймбридж: СатЬпаде 
ОпМмегвйу Ргезз, 1996). 
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кален смисъл, женско-демоничната субстанция. Мотивът на тази метафизична 
битка изплува непрекъснато чрез безброй форми на мит във всички 

традиции от арийски произход. Всяка битка, в материален смисъл, се преживяваше 
с по-голямо или по-малко съзнание като епизод в тази антитеза. 

Но арийската раса смяташе себе си за армията на Олимпиеца 

принцип: съответно е необходимо да се възстанови тази концепция сред 
Арийците, като оправдание или най-висшето посвещение на всяко нещо 
хегемонистки стремежи, но и на самата идея за империя, чийто антисекуларен 
характер в основата си е много очевиден. 

За традиционно базирания мироглед всички очевидни реалности са такива 
символичен. Следователно това важи и за войната, както се вижда от субективна и 
вътрешна гледна точка. Войната и Божият път са такива 
обединени в едно цяло. 

Значимите свидетелства, открити в скандинавско-германските традиции по 
отношение на това, са добре известни. Необходимо е обаче да се отбележи, 
че тези предания в сроковете, в които са достигнали до нас, имат 
стават фрагментирани и объркани, или представляват материалистични остатъци 
от висши, първични арийски традиции, често разложени до ниво 
на популярните суеверия. Това съображение не ни пречи да 
установяване на някои съществени мотиви. 

На първо място, както е добре известно, Валхала е центърът на небесното 
безсмъртие, запазено главно за герои, паднали на бойното поле. Господ 
на това място, Один-Вотан, ни е представен в Упа пдазада като показал на героите 
пътя, който води до мястото на боговете, 
където процъфтява безсмъртен живот. Според тази традиция няма жертва 
или култът е по-ценен от върховния бог и никой не произвежда 
по-богати плодове, отколкото тази жертва, която човек предлага, когато пада в битка 
бойното поле. В допълнение към това, зад обърканото популярно представяне на 
Ммпаез НеегЗ е скрито това значение: чрез воините, които, падайки, принасят жертва 
на Один, се увеличава силата, която 
този бог се нуждае за крайната битка срещу Кадпа-гОКкКг, т.е. 

„потъмняването на божественото", което заплашва света от древни времена. Това 
ясно илюстрира арийския мотив за метафизичното 
борба. В Еда се казва, че „колкото и голям да е броят на 


героите, събрани във Валхала, те никога няма да бъдат твърде много за кога 


З немски: „див домакин“. Това е концепция, присъстваща в много древни култури, в която група 
ловци на кон може да се види да преследва плячката си в небето. В някои версии се смята, че 
ловците са душите на мъртви воини, водени от боговете. 
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вълкът идва. „Вълкът“ тук е символ на тъмните и диви сили 
които светът на асите беше успял да оковите и покори. 

Арио-иранската концепция за Митра, „безсънния воин“, 
който начело на фравашите на своите верни заплати се бие срещу 
враговете на арийския бог на светлината е напълно аналогичен. Скоро ще го направим 
занимават се с фравашите и тяхната кореспонденция с валкириите на 
скандинавската традиция. Засега бихме искали да обясним общото 
значението на „свещената война“ чрез други, съгласувани свидетелства. 

Не трябва да се учудваме, ако се позоваваме на първо място на мюсюлманската 
традиция. Тук мюсюлманската традиция служи като предавател на 
Арио-иранска традиция. Идеята за „свещената война“ - поне що се отнася до 
елементите, които разглеждаме - достигна до арабския 
племена през света на персийските спекулации. Следователно това беше късно 
прераждане на първично арийско наследство и погледнато от тази гледна точка, ние 
със сигурност може да го приеме. 

Като каза това, във въпросната традиция има две „свещени войни“. 
разграничени: „по-голямата свещена война“ и „по-малката свещена война“. 
Разграничението се основава на поговорка на Пророка, който, когато се върна от 
военна експедиция, каза: „Сега се връщам от по-малкото към по-голямото 
война".4 

В това отношение по-голямата свещена война принадлежи на духовния ред. 
По-малката свещена война, напротив, е физическата борба, материалната 
война, водена във външния свят. По-голямата свещена война е борбата на 
човек срещу враговете, които носи в себе си. По-точно това е 
борба на свръхестествената стихия, вродена в човека, срещу всичко 
което е инстинктивно, страстно, хаотично и подчинено на силите на природата. Това 
еи идеята, която се разкрива в един текст на древния ариец 
воинска мъдрост, Бхагавад-Гита: „По този начин, знаейки, че човек е трансцендентален 
за материалните сетива, ума и интелигентността, о, могъщоръки Арджуна, човек 
трябва да укрепи ума си чрез съзнателна духовна интелигентност и по този начин - 
чрез духовна сила - победете този ненаситен враг 
известен като похот“ (3:43). 

Необходимото условие за вътрешната работа на освобождението е това 
врагът е унищожен веднъж завинаги. В контекста на една героична традиция 
по-малката свещена война - тоест външната битка - служи само за нещо 
с помощта на които се постига по-голямата свещена война. Поради тази причина 


„Свещената война“ и „Божият път“ често се третират като синоними в 


4 Всички препратки към ислямските писания и Впадамад-СКа в това есе са идентични с 
тези, съдържащи се в „Голямата война и Малката война“ и „Метафизика на войната“. 
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текстове. Така четем в Корана: „И така, нека онези, които продават живота 
на този свят за следващия свят, да се бият по пътя на Аллах. Ако някой се 
бие по пътя на Аллах, независимо дали е убит или победи, Ние ще му 
платим огромна награда" (4:74). И по-нататък: „Що се отнася до онези, 
които се бият по пътя на Аллах, Той няма да остави делата им да се 
заблуждават. Той ще ги напътства и ще подобри състоянието им и ще ги 
въведе в Градината, която им е оповестил" (47:4-6). 

Това е алюзия за физическата смърт във война, която отговаря 
идеално на така наречената тогв 1 Питрйа! - „триумфална смърт“ - на 
класическите традиции. Същата доктрина обаче може да се тълкува и в 
символичен смисъл. Този, който в "по-малката свещена война" е успял да 
живее в "по-голямата свещена война", е създал в себе си сила, която го 
поставя в състояние да преодолее кризата на смъртта. Дори и без да бъде 
убит физически, чрез аскетизма на действие и битка, човек може да 
преживее смъртта, може да победи вътрешно и да осъзнае „повече от 
живот“. В езотерично отношение, всъщност „раят“, „небесното царство" и 
аналогичните изрази не са нищо друго освен символични представяния - 
измислени за хората - на трансцендентни състояния на съзнанието на по- 
високо ниво от живота и смъртта. 

Тези съображения трябва да ни позволят да различим същото 
съдържание и значения под връхната дреха на християнството, която 
скандинавско-западната героична традиция е била принудена да носи по 
време на кръстоносните походи, за да може да се прояви във външния 
свят. В идеологията на Кръстоносния поход освобождението на Храма и 
завладяването на „Светата земя“ имаха допирни точки - много повече, 
отколкото човек обикновено е склонен да вярва - с нордическо-арийската 
традиция, която се отнася до мистичния Асгард, отдалечената земя на 
асите и героите, където смъртта не царува и обитателите се радват на 
безсмъртен живот и свръхестествен мир. Свещената война изглежда като 
интегрална духовна война, дотолкова, че може да бъде сравнена буквално 
от проповедниците с „къпане, което е почти като огъня на чистилището, но преди смъртта“. 

Свети Бернар заявява на тамплиерите: „За вас е слава никога да не 
напускате битката Госвен ако! не сте покрити с лаври. Но още по-голяма 
слава е да спечелиш на бойното поле безсмъртна корона..." 

„Абсолютната слава“ - приписвана на Господа, който е горе, в небето 
- в ехсе!515 Оео5 - е определена и за кръстоносеца. На този фон Ерусалим, 
желаната цел на „по-малката свещена война“, би могъл 


5 латински: „Бог във висините“. 
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да се разглежда в двойния аспект на земен град и небесен гради 
Кръстоносният поход се оказа прелюдия към истинско изпълнение на безсмъртието. 
Колебливите военни превратности на кръстоносните походи провокираха смут, 
първоначално объркване и дори колебание във вярата. Но по-късно техните 
единственият ефект беше да се пречисти идеята за свещената война от всякакъв остатък 
от материалност. Злополучният резултат от един кръстоносен поход започна да се сравнява 
с добродетел, преследвана от нещастие, добродетел, чиято стойност може да бъде оценена и 
възнаградени само в светлината на надземния живот. Отвъд победата или 
победете преценката за стойността, фокусирана върху духовното измерение на действието. 
Така че свещената война си струваше сама по себе си, независимо от това 
на нейните видими резултати, като средство за достигане до надличностна реализация 
Чрез активното жертване на човешкия елемент. 
Същото учение се появява, издигнато до метафизична равнина на изразяване, в 
известен индуистко-арийски текст - Бхагавад Гита. Човешкото състрадание и емоциите, 


които възпират воина Ар-джуна да се бие срещу врага, се характеризират от бога 


като „нечистотии... изобщо не подобава на човек, който знае цената на живота. 
Те водят не към по-високи планети, а към позор“ (2:2). 

Вместо това богът обещава следното: „Или ще бъдеш убит 
на бойното поле и достигнете до райските планети, или ще победите 
и се наслаждавайте на земното царство. Затова ставайте с решителност 
и се бори" (2:37). 

Вътрешното разположение да се трансформира по-малката свещена война в 
по-голямата свещена война е ясно описана със следните термини: „Така 
знаейки, че човек е трансцедентален към материалните сетива, ума и 
интелигентност, о, мощноръки Арджуна, човек трябва да укрепи ума чрез съзнателна 
духовна интелигентност и по този начин - чрез духовна сила - да победи 
този ненаситен враг, известен като похот“ (3:43). 

Също толкова ясни изрази утвърждават чистотата на това действие: то трябва да бъде 
желан за себе си, отвъд всяка материална цел, отвъд всяка страст и 
всеки човешки импулс: „Бориш ли се заради самата битка, без 
обмисляне на щастие или нещастие, загуба или печалба, победа или поражение - и 
правейки това, никога няма да си навлечете грях“ (2:38). 

Като допълнителна метафизична основа богът просветлява своя слушател относно 
разликата между абсолютния дух, който е неразрушим, 
и телесните и човешките елементи, които притежават само илюзорно съществуване. От 
една страна Арджуна осъзнава метафизичната нереалност на това, което човек може да 
загуби или да накара другите да загубят, т.е. ефимерното 
живота и тленното тяло. От друга страна Арджуна е воден към опит 


проявлението на божественото като сила, която помита този, който 
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изживява го в неустоима абсолютност. В сравнение с това 

сила всяка обусловена форма на съществуване се явява като просто отрицание. 

Когато самото това отрицание непрекъснато и активно се отрича, т.е. 

когато всяка ограничена форма на съществуване е затрупана или унищожена 

битка, тази сила става ужасяващо очевидна. Именно в тези термини 

енергията, подходяща да провокира героичната трансформация на индивида, може да 

бъде правилно дефинирана. Доколкото е в състояние да действа в 

чистота и абсолютност, които посочихме, че воинът нарушава 

веригите на човешкото, предизвиква божественото като метафизична сила за 

унищожаване на крайното и привлича тази сила ефективно в себе си, 

намирайки в него своето просветление и освобождение. Евокативната парола 

на друг текст, принадлежащ към същата традиция, е подходящ тук: 

„Животът - като лък; умът - като стрелата; целта за пробиване - Пе 

върховен дух; да съединиш ума с духа, докато изстреляната стрела уцели целта си." 
Изключително важно е, че Бхагавад Гита представя тези учения, които обясняват 

как висшата форма на метафизичната реализация 

на битка и героизъм трябва да се разбира като отнасящо се до първично арийско 

наследство със слънчева природа. Тези учения всъщност са били дадени 

от „Слънцето“ на първичния законодател на арийците, Ману, и впоследствие поддържан 

от свещена династия на царете. В течение на векове те се изгубиха и следователно бяха 

разкрити наново от 

божественост, не на свещеник, а на представител на войнственото благородство, 


Арджуна. 


жкжж 


Това, което обсъдихме досега, ни позволява да разберем и 


интимно съдържание на друга група класически и скандинавски традиции. Ние 
трябва да започне с просто наблюдение: в тези традиции някои специфични символични 
образи се появяват изключително често: това на душата като демон, двойник, гений и 
други подобни; тези на дионисиевитеб същности и 
богинята на смъртта; и накрая това на богиня на победата, която често 
се появява и като богиня на битката. 

За да ги разберем, първо трябва да изясним значението на образа на душата като 
демон, гений или двойник. Човекът от класическата античност символизира в демона 
или двойника дълбока сила, която е животът 


на живота, така да се каже, доколкото той властва над всичко телесно и анимично 


6 Дионис бил гръцкият бог на екстаза и опиянението. 
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събития, до които обикновеното съзнание не достига, но които все пак са 
определящи за евентуалното съществуване и съдбата на 

индивидуален. Смята се, че съществува тясна връзка между това същество и 
мистичните сили на расата и кръвта. Демонът изглежда вътре 

много аспекти да бъдат подобни на ларите, мистичните същности на акциите 
или на потомство, за което Макробий? например твърди: „Боговете 

са тези, които ни поддържат живи - те хранят тялото ни и водят душата ни.“ То 
може да се каже, че има връзка между демона и обикновения 

съзнание, аналогично на това, което съществува между индивидуализиращия 
принцип и индивидуалния принцип. Първият е, според 

учението на древните, свръх-индивидуална сила, превъзхождаща, следователно, 
раждането и смъртта. Последното, т.е. индивидуалното съзнание, обусловено от 
тялото и външния свят, е предопределено като правило към разпадане или към 
ефимерно и неясно оцеляване. В скандинавската традиция образът на Валкирия 
има повече или по-малко същото значение като 

това на демона в класическата античност. В много текстове образът на 
Валкирия се слива с тази на Еда, тоест духовна същност на работа 

в човека, на чиято власт е подчинена съдбата на човека. И като Куп да 
Валкирията е - подобно на ларите на древен Рим - мистичната сила на 

кръвта. Същото се отнася и за фравашите на арийоиранците 

традиция. Фраваши, обяснява известен ориенталист, „е интимното 

Силата на всяко човешко същество е това, което го поддържа жив и се грижи за това 
той се ражда и съществува“. 

В същото време фравашите са, подобно на римските лари, свързани с 
първични сили на запаса и са, подобно на Валкириите, ужасяващи богини на 
войната, разпределители на късмет и победа. 

Това е първата връзка, която искаме да разгледаме. Това мистериозно 
сила, която е дълбоката душа на расата и трансцендентният фактор при 
работа в индивида, какво общо може да има с богинята на 
война? За да разберете правилно тази точка, е необходимо да запомните 
че древните индоевропейци са имали, така да се каже, аристократична и 
диференцирана концепция за безсмъртието. Не всички избягват разпадането на 
„Аз“ в онзи лемурски остатък, на който Хадес и Нифлхаймв са били древни 


символични изображения. Безсмъртието е привилегия на малцина, 


7 Амвросий Теодосий Макробий (395-423), римски философ-неоплатонист. 
Основната му работа е 5атигпайа (Ню Йорк: СОшт! а Ип/мегвйу Ргезв, 1969). 


вв скандинавската митология Нифлхайм е местоположението на Хел, където са изпращани 
душите на онези, които умират негероично. 
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и, според арийската концепция, специално привилегията на Пе-гоез. Да 
продължиш да живееш - не като сянка, а като полубог - езапазено 

към онези, които специално духовно действие е издигнало от едната природа 
към другата. Тук, за съжаление, не можем да докажем 1п ехепзо 

следното твърдение: от оперативна гледна точка това духовно действие се 
състои от трансформацията на индивидуалното „Аз“ от формата 

на обикновеното човешко съзнание, което остава ограничено и 
индивидуален, в дълбока, надиндивидуална и индивидуална сила, 

която съществува отвъд раждането и смъртта, сила, на която казахме 
представата за "демон" съответства.9 

Демонът обаче е отвъд всички крайни форми, в които се олицетворява, 
и това не само защото представлява първичното 
мощност на цял запас, но и по отношение на интензивността. Следователно, 
рязкото преминаване от обикновеното съзнание към властта 
символизиран от демона, причинява разрушителна криза, нещо като разрив, 
в резултат на напрежението на твърде силен за човешката верига потенциал. 
Да предположим следователно случая, в който, в напълно изключителен 
условия, демонът може сам, така да се каже, да избухне в индивида, 
карайки го да почувства нейната разрушителна трансцендентност: в този 
случай би се събудило нещо като живо и активно преживяване на смъртта. 
Втората връзка, тоест причината, поради която в митичните изображения на 
Античността образът на двойника или демона е успял да се слее с 
следователно това за божествеността на смъртта става ясно. В скандинавската 
традиция воинът вижда своята Валкирия, докато умира или преживява 
смъртна опасност. 

Нека отидем по-нататък. При умъртвяването на религиозния аскетизъм, 
отказът от „аз“ и импулсът да се отдадеш на Бог са предпочитаните средства, 
чрез които човек се опитва да предизвика гореспоменатата криза 
и да го преодолеете ефективно. Изрази като „мистична смърт“ или „тъмно“. 
нощ на душата“ 10 и др., които показват това състояние, са добре известни. 

За разлика от това, в контекста на една героична традиция активният импулс, 
дионисиевото отприщване на елемента на действието, е предпочитаното 
средство за постигане на същата цел. На най-ниската степен на съответната 
феноменология наблюдаваме, например, танца, когато се използва като 
свещена техника за предизвикване и използване чрез екстаза на душата, 


9 За по-точно разбиране на общата концепция за живота, на която се основават ученията, 
споменати тук, ние препращаме читателя към нашия Бунт. (Бележка, добавена от Евола). 


10 Това е заглавието на произведение на св. Йоан от Кръста. 
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сили, които живеят в неговите дълбини. Друг живот възниква в живота на 
индивида, когато е освободен от дионисиевия ритъм, почти като 
изникването на неговия собствен корен в бездната. Уайлдс Хиър, Фуриитет1!1, 
Ерините и други аналогични духовни естества са символични представяния 
на тази сила. Следователно те съответстват на проявление на демона в 
неговата ужасяваща и активна трансцендентност. Свещените игри 
представляват по-високо ниво на този процес. Още по-високо ниво е това 

на войната. По този начин ние отново се връщаме към древната арийска 
концепция за битката и аскетизма на войните. 

Възможността за някакво такова свръхнормално преживяване беше 
призната за пребиваване на върха на опасността и на героичната битка. 
Латинската дума |идеге (да играя, да се бия) изглежда вече съдържа идеята 
за разрешаване (Вгисктапп). 12 Това е едно от многото препратки към 
свойството, вродено на борбата, за освобождаване от индивидуалните 
ограничения и за довеждане до появата свободни сили, които са латентни в дълбините. 
Третата аналогия черпи своя произход и основа от това: демонът, ларите, 
индивидуализиращото „Аз“ ит.н. са идентични не само с Фуриите, Ерините 
и други отприщени Дионисиеви природи, които сами по себе си имат 
многобройни характеристики общо с богинята на смъртта; те съответстват 
и на девиците, които ръководят нападателя в битка, Валкириите и Фраваши. 
Фраваши, например, се споменават в текстовете като „ужасяващите, 
всемогъщите“, „тези, които щурмуват и дават победа на този, който ги 
призовава“ - или, по-добре казано, на този, който ги предизвиква вътре 
себе си. 

Оттук до последната ни аналогия е кратка стъпка. Същите войнствени 
същества накрая приемат в арийските традиции чертите на богини на 
победата, метаморфоза, която бележи именно щастливото изпълнение на 
въпросните вътрешни преживявания. Точно като демона или двойника, те 
означават дълбока и надиндивидуална сила, която остава в латентното си 
състояние по време на обикновеното съзнание; точно както фуриите и 
ерините отразяват специално проявление на демонични изригвания и 
изблици - и богините на смъртта, валкириите, фраваши ит.н. се отнасят до 
същите ситуации, доколкото те са направени възможни чрез героични 
битки - така богинята на победата е израз на триумфа на 


11 В римската митология фуриите са женски божества, които отмъщават на живите от 
името на мъртви хора, които са били онеправдани. Тяхното име в гръцката митология е 
Егуппуез. 

12 Хайнц Брукман, немски учен по латински. 
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"аз" над тази власт. Той отбелязва успешния импулс към състояние, намиращо 
се отвъд опасността, вродена в екстаза и субличностните форми на 
унищожение, опасност, която винаги чака в засада зад френетичния момент 
на Дионисиево действие и самото героично действие. 

Какво намира израз в това представяне на митичното съзнание 

следователно е импулсът към духовно, наистина над-личностно състояние, 
което прави свободен, безсмъртен, вътрешно неунищожим - който, какъвто е 
каза, "прави от двете едно" (двата елемента на човешката същност). 

Нека сега да стигнем до цялостния смисъл на тези древни героични 
традиции, тоест до мистичната концепция за победата. Основният 
идеята беше, че има ефективно съответствие между физическото и 
метафизичното, между видимото и невидимото; съответствие, чрез което 
делата на духа проявяват надиндивидуални характеристики и се изразяват 
чрез реални операции и факти. 

От тази презумпция духовната реализация е предварително определена като 
тайният дух на някои войнствени предприятия, от които конкретна победа 
ще бъде короната. Съответно материалното, военно измерение на 

победата се разглеждаше като корелация на духовен факт, който донесе 
победата в съответствие с необходимата връзка между вътрешния и външния 
свят. Тогава победата се появява като 

външен и видим знак за посвещение и мистично прераждане 

постигнато в същата точка. Фуриите и смъртта, когото воинът 

е изправен материално на бойното поле, оспорван духовно в него 

под формата на заплашително изригване на първичните сили на неговото 
битие. Докато триумфира над тях, победата е негова. 

Така става ясно защо в традиционния свят победата е приемала свещено 
значение. По този начин вождът, аплодиран на бойното поле, осигури жив 
опит за присъствието на мистична сила 
което го преобрази. Дълбокият смисъл на отвъдния герой, избухващ в славата 
и „божествеността“ на победителя - фактът 
че в древен Рим честването на триумфа придобива особености 
много по-свещено от военните - следователно става разбираемо. 
Повтарящата се символика в древните арийски традиции на победи, Валкирии 
и аналогични същества, които насочват душата на воина към 
„небе“, сега ни се разкрива в съвсем различна светлина, както и 
мит за победоносния герой, като дорийския Херкулес, който получава 
короната, която го кара да участва в безсмъртието на Олимп от Нике, 
„богинята на победата“. Степента, в която перспективата, която 
иска да види само „поезия“, реторика и басни във всичко това е изкривено и 
повърхностното става ясно сега. 
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Мистичното богословие учи, че благословителната духовна визия е 
постигнато в слава, а християнската иконография поставя ореола на славата 
около главите на светци и мъченици. Всичко това показва наследство, 
макари избледнели, от нашата по-възвишена героична традиция. Арио-иранците 
традицията вече е познавала всъщност славата - хварено - разбирана като небесна 
огън, слава, която слиза върху крале и вождове, прави ги безсмъртни ив победа 
свидетелства за тях. И в класическата античност, 
излъчваща царска корона символизирала славата именно като слънчева и небесна 
огън. В арийския свят светлината, слънчевият блясък, славата, победата, 
божественото царство са образи и представи, които се появяват в най-тясна връзка, 
не в смисъл на абстракции и изобретения на човека, а по-скоро с 
значението на латентните потенциали и абсолютно реалните актуализирани 
способности. В такъв контекст мистичната доктрина за борбата и победата 
представлява за нас светъл връх на нашата обща традиция на действие. 


Днес тази традиция ни говори по начин, който все ощее разбираем - стига, 
разбира се, да се отречем от нейната външна и условна 
модалности на проявление. Ако искаме да отидем отвъд една изтощена, очукана 
духовност, изградена върху спекулативни абстракции и пиетистични чувства, и в 
същото време да отидем отвъд материалистичното израждане 
на действие, какви по-добри отправни точки могат да бъдат намерени днес от 
гореспоменатите идеали на древния арийски човек? 

Но има още. На Запад има духовно и материално напрежение 
се оплитат до такава степен през последните години, че могат само 
да се разреши чрез битка. С настоящата война отива една епоха 
нейният край и сили печелят земя, които вече не могат да бъдат доминирани 
чрез абстрактни идеи, универсалистични принципи или митове, възприемани като обикновени 
ирационалности и които сами по себе си не осигуряват основа за а 
нова цивилизация. Много по-дълбока и много по-съществена форма на действие е 
сега е необходимо, така че отвъд руините на подкопано и осъдено 
свят, настъпва нова ера за Европа. 

В тази перспектива много ще зависи от начина, по който днешният индивид 
е в състояние да придаде форма на живия опит от битка: 
това е дали той ев състояние да приеме героизъм и саможертва 
като катарзис и като средство за освобождение и вътрешно пробуждане. Това 
работата на нашите бойци - вътрешна, невидима, далеч от жестове и гранд- 
дилоквенции - ще има решаващ характер не само за заключението, 
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победоносен и окончателен, на събитията от този бурен период, но 
също и за конфигурацията и приписването на смисъла на Ордена, който 
ще се издигне от победата. Битката е необходима, за да се събуди и 
смекчи онази сила, която отвъд нападенията, кръвта и опасността ще 
благоприятства едно ново творение с нов блясък и могъщ мир. 

Поради тази причина чистото действие днес трябва да се научи 
отново на бойното поле: действие не само в смисъл на мъжествен 
аскетизъм, но и в смисъл на пречистване и път към по-висши форми на 
живот, форми, валидни сами по себе си и за себе си - това означава 
именно връщане към древната арио-западна традиция. От далечни 
времена тази емоционална парола все още отеква до нас: „Животът - 
като лък; умът - като стрелата; целта за пробиване - върховният дух; да 
съединиш ума с духа, докато изстреляната стрела уцели целта си." 

Този, който днес все още преживява битка, в смисъла на това 
признание за тази професия, ще остане прав, докато други ще рухнат - 

и неговият ще бъде непобедима сила. Този нов човек ще преодолее в 
себе си всяка драма, всеки здрач, всеки хаос, образувайки с настъпването 
на новите времена принципа на ново развитие. Според древната 
арийска традиция такъв героизъм на най-добрите мъже може да приеме 
истинска провокативна функция, тоест може да възстанови изгубения 

от векове контакт между света и надсвета. Тогава смисълът на битката 
ще бъде не ужасно клане, нито опустошена съдба, обусловена само от 
волята за власт, а изпитание на добрия разум и божественото призвание 
на стадата. Тогава смисълът на мира няма да бъде подновен, удавяйки 
се в безцветното буржоазно ежедневие, нито липсата на духовно 
напрежение, срещано в битката, а пълнотата на самото напрежение. 

„Кръвта на героите е по-близо до Господ, отколкото мастилото на 
учените и молитвите на 

благочестивите.“ Традиционната концепция също се основава на 
презумпцията, че много повече от индивидите, мистичните първични 
сили на расата работят в „свещената война“. Тези сили на произхода са 
тези, които създават световни империи и носят на хората „победоносен мир“. 
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значението на 
Елемент воин за 


Нова Европа 


Първоначално публикуван през март 1941 г. като 
„оц втапи сато де!"ейетепто диегпего 
рег 1а пиома Ецгора“ в Га УКа Кайапа. 


Едно от основните противопоставяния, до които доведе Първата световна война 
светлината засяга връзката между държавата и военния елемент. Появи се характерна 
антитеза, която в действителност 
отразява не толкова две различни групи хора, колкото две различни 
епохи, два манталитета и две различни концепции за „цивилизация“. 

От една страна се открива идеята, че армията и, по-общо, елементът на воина 
е просто подчинен и инструмент на 
състояние. Нормалните и коректни управници на държавата, според това виждане, 
са това, което може да се нарече „граждански“ или „буржоазен“ елемент. Този 
„буржоазен“ елемент се занимава с професионална политика и - ако използваме 
добре познатия израз - когато политиката трябва да бъде продължена с други средства, 1 
военните сили са използвани. При тези условия военните 
елемент не се очаква да упражнява някакво особено влияние върху политиката 
или върху живота в обществото като цяло. Със сигурност се признава, че 
военният елемент има своя собствена етика и ценности. Този възглед обаче счита за 
нежелателно и дори абсурдно прилагането на тези етика и ценности 
за целия нормален живот на нацията. Въпросната гледка е в действителност 


1 „Следователно виждаме, че войната не е просто политически акт, но и реален 
политически инструмент, продължение на политическата търговия, осъществяване 

на същата с други средства.“ Известен цитат от Клаус фон Клаузевиц (1780-1831), пруски 
военен теоретик. Цитатът може да бъде намерен в книгата му Оп Маг (|опдоп: 
Коийедае, 2004), р. 42. 
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тясно свързано с демократичното, просветено2 и либералното убеждение, че 
истинската цивилизация няма нищо общо с онази тъжна необходимост, която е 
войната, а че нейната основа, а не войнствените добродетели, е „напредъкът на 
изкуствата и науките“ и формирането на социалния живот според „безсмъртните 
принципи“. Ето защо в такова общество трябва да се говори за „войнишки“ 
елемент, а не за истински войнствен елемент. 

Всъщност етимологично думата „войник“ се отнася до войски, които се бият срещу 
заплата или хонорар в услуга на класа, която сама по себе си не води война. 
Повече или по-малко това е значението, което, въпреки задължителната военна 
служба, има военният елемент в либералните и демократично-буржоазните 
държави. Тези държави го използват за разрешаване на сериозни спорове в 
международен план повече или по-малко по същия начин, както във вътрешния 
ред те използват полицията. 

Върху и срещу това виждане има друго, според което военният елемент 
прониква в политическия, а също и в етичния ред. 

Военните ценности тук са автентични войнски ценности и имат основополагащо 
място в общия идеал за етично формиране на живота; идеал, валиден също, 
следователно, отвъд строго военното ниво и периодите на война. 

Резултатът е ограничение на цивилната буржоазия в политическо отношение и на 
буржоазния дух като цяло във всички сектори на обществения живот. Истинската 
цивилизация тук се разбира в мъжествени, активни и героични термини: и на тази 
основа се разбират елементите, които определят цялото човешко величие и 
истинските права на народите. 

Едва ли е необходимо да се казва, че в световната война от 1914-1918 г. 
първата идеология беше присъща на съюзниците и преди всичко на западните и 
атлантическите демокрации, докато втората беше представена основно от 
Централните сили. Според добре известната масонска парола - която често си 
припомняме тук - тази война се води като един вид голям кръстоносен поход на 
световната демокрациязЗ срещу „милитаризма“ и „прусизма“, които за тези 
„империалистически“ нации представляваха „мракобесни“ остатъци в рамките на 
„развита“ Европа. 

Този израз обаче съдържа истината, която посочихме в началото, а именно, 
че противопоставянето е не само между две групи народи, но и между две епохи - 
въпреки че, естествено, по времето и субективно нещата изглеждат в много 
различен начин. 

Това, което в масонския жаргон се наричаше „анахронични остатъци“, означаваше 


2 френски: „просветен“. 
3 Когато Съединените щати влизат във войната през 1917 г., президентът Удроу Уилсън я 


характеризира като „кръстоносен поход за демокрация“. 
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наистина оцеляването на ценностите, характерни за цялата традиционна, войнствена, 
мъжествена и арийска Европа, докато ценностите на „развития свят“ го направиха 

не означават нищо друго освен етичния и духовен упадък на Запада. 

Нещо повече, сега знаем по-добре какви „империалисти“ са били лицемерните 
представители на този последен свят по свой собствен особен начин: техният беше, 
по-точно империализмът на буржоазията и търговците, които 

искаха да се насладят необезпокоявани на предимствата на мира, който трябваше да 
бъде наложен и запазен не толкова от собствените им военни сили, колкото от 

сили, наети от всички части на света и платени за тази цел. 

С мирните договори и развитието на следвоенния период това става все по- 
очевидно. Функцията на военния елемент се влоши до тази на нещо като международна 
полиция 
- или по-скоро, отколкото наистина „международни“, полицейски сили, организирани 
от определена група нации, които да налагат, против волята на другите и за 
тяхната собствена печалба, дадена действителна ситуация: тъй като това беше и е какво 
„Защитата на мира“ и „правата на нациите“ наистина означават. Упадъкът 
на всички чувства на войнска гордост и чест впоследствие 
доказано от факта, че са разработени всякакви неблагородни средства, за да се осигурят 
желаните резултати, без дори да се налага да се прибягва до това 
армията деградира до статута на международна полиция: системи от санкции, 
икономически блокади, национални бойкоти и т.н. 

С най-новите международни събития, които доведоха 
до загуба на авторитета на Обществото на народите и накрая до сегашната война, 
ефективно преобръщане на ценностите, не само на политическа равнина 
но и върху етическата и изобщо за жизнения възглед като цяло, има 
стават ясно видими. Сегашната битка не е толкова срещу конкретен народ, а по-скоро 
срещу определена идея, която е повече или по-малко 
същата като тази, поддържана от съюзниците в предишната война. Че 
войната имаше за цел да консолидира „демократичния империализъм“ срещу всеки 
опасни размирници; новата война има за цел да отбележи края на 
този „империализъм“ и няколко мита, които му служат като „алиби“, и до 
създават предпоставки за нова епоха, в която етика на воина 
служи като основа за цивилизацията на общността на европейските народи. В този 
смисъл настоящата война може да се нарече възстановителна война. То 
възстановява в първоначалното им състояние идеалите и възгледите за живота и 
дясно, които са централни за оригиналните традиции на арийските народи - 
преди всичко арийско-римските и северно-арийските - толкова централни, че, 
когато те се разпаднаха или бяха изоставени, това неизбежно доведе до падането на 
всеки от тези народи и власт премина в ръцете на по-низши елементи, както расово, 


така и духовно. 
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Препоръчително е обаче да не възникват недоразумения 
значението, което войнственият елемент ще има в нова Европа, 
фокусиране върху думата „милитаризъм“, подобно на тези вече умишлено 
насърчавани - с пълно познаване на фактите - от демократичните противници. Не става 
дума нито за ограничаване на Европа в казармата, нито за дефиниране 
дива воля за власт като и та гайо4 или достигане до неясно трагично 
и ирационална концепция за живота. 

Следователно, на първо място е необходимо да се осъзнае добре това 
специално ценностите на войните, във военния контекст, са само репрезентации на 
реалност, която сама по себе си може да има по-високо, не само етично, 
но дори метафизичен смисъл. Тук няма да повтаряме това, което имаме 
вече имахме възможност да обсъдим надълго и нашироко другаде:5 ще го направим 
само припомнете, че древното арийско човечество обичайно е възприемало живота като 
вечна битка между метафизичните сили, от една страна 
уранови сили на светлината и реда, от друга страна тъмните сили на 
хаос и материя. Тази битка за древните арийци се води и 
спечели както във външния, така и във вътрешния свят. И това беше екстериорът 
битка, която отразява битката, която трябва да се води в себе си, която се счита за 
наистина справедлива война: битката срещу тези сили и народи 
на външния свят, който притежаваше същия характер като силите 
в нашето вътрешно същество, което трябва да бъде поставено под подчинение и 
господство до постигането на рах 1Питрпа!.6 

Това, което следва от това, е взаимовръзка на истинския воин 
или героичен етос с определена вътрешна дисциплина и известно превъзходство, 
взаимовръзка, която под една или друга форма винаги се появява във всички наши 
най-добрите традиции. Ето защо само този, който е късоглед или предубеден 
мога да повярвам, че неизбежната последица от представянето на подобна на воина 
визия за света и от поддържането на това, че новата Европа ще 


трябва да се оформят под знака на воинския дух, трябва да е хаос 


4 латински: „последна инстанция“. 


5 Вж. преди всичко нашата работа Кеуок Адапз! ле Модегп МУопа, Ноер!, Милано 1934 г. (Бележка, 
добавена от Евола.) 

6 Дори в християнската доктрина на Свети Августин този възглед за справедливата война ясно остава: 
„Ргойсептез ашет попдитаче рег еси а |да се бориш роззип!, и Бопиз ашваче ех еа рапе ридпе! 

соп! га ажегит, диа ецат соп!га зете 1рзит; е п ипо ашрре Пот-пе саго сопсир!5с! адмегвиз зрижит 
е  5ри (ив адмегвиз сагпет"“ (Пе С/м., ХУ, 5). „Но с добрите, добрите хора или поне съвършено добрите 
хора не могат да воюват; въпреки че, докато вървят само към съвършенство, те се борят до такава 
степен, че всеки добър човек се съпротивлява на другите в онези точки, в които се съпротивлява на 
себе си. И във всеки индивид „плътта желае против духа, а духът - против плътта“. От Божия град 

на Св. Августин и християнската доктрина (Гранд Рапидс: Еегдтапх, 1988). (Бележка, добавена от Евола.) 
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на отприщени сили и инстинкти. Истинският идеал за воин предполага не 
само сила и физическа подготовка, но и спокойно, контролирано и съзнателно 
формиране на вътрешното същество и личността. Любов към дистанцията и реда, 
способността да подчиняваш своя индивидуалистичен и страстен елемент на 
принципите, способността да поставяш действието и работата над 
обикновената личност, чувството за достойнство, лишено от суета, са характеристики на 
истинският воински дух е толкова важен, колкото тези, които се отнасят до 
действителната битка: така че от по-висока гледна точка самата битка може да си 
струва не толкова заради непосредствените си материални резултати, колкото заради доказателство за 
тези качества, които имат самоочевидна градивна стойност и могат 
представляват елементи на специален „стил“, не само в дадена област на 
нация, посветена специално на войниците, но и в цял народи 
дори отвъд границите на даден народ. 

Тази последна точка трябва да бъде особено подчертана, точно във връзка с 
нашата борба за нова Европа и нова европейска цивилизация. Отношението 
която, според гореспоменатия арийски и традиционен възглед, съществува между 
вътрешната борба и „справедливата война“, е полезна, освен това, за предотвратяване 
на двусмисления ирационализъм на една трагична и ирационална визия за 
света, а също така позволява на човек да отиде отвъд определено втвърдяване, лишен 
на светлината, открита в някои подчинени аспекти на чисто военния стил. 
Според най-високото мнение, което се появява отново днес в 
най-стабилните и най-мощни сили на нашите народи, войнствената дисциплина и 
битка са свързани с известна „трансфигурация“ и участие в ефективна „духовност“. Ето 
как една идея за "мир", 
което няма нищо общо с материалистическото, демократично-буржоазното 
концепцията е очертана: това е мир, който не е прекратяване на 
духовно напрежение в битка и във войнски аскетизъм, но 
по-скоро някакво спокойно и мощно изпълнение на това. 

По същество тук е несводимата антитеза между 
се появяват двете различни концепции за „цивилизация“. Няма наистина съюзни 
„империалистически материализъм“ и „войнствена бруталност“, от една страна, 
и, от друга, „любов към културата“ и интерес към „духовните ценности“. По-скоро има 
духовни ценности от даден тип и от чисто арийски 
произход, които се противопоставят на различна, интелектуалистична, „хуманистична“ 
и буржоазна концепция за тях. Безполезно е да се заблуждаваме, че една войнствена 
цивилизация може да има същото отношение към т.нар. 
„свят на науките и изкуствата“ като този, на който са се радвали в предишния 
ерата на либерализма и на буржоазията от деветнадесети век. Те могат 


запазват собственото си значение, но по подчинен начин, защото те 
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представляват не същественото, а аксесоара. Главното се състои вместо това в 
определен вътрешен стил, определена формация на ума и 
характер, простота, яснота и суровост, пряко преживяване 
смисъл на съществуване, без експресионизми, без сантиментализми, удоволствие 
да командваш, да се подчиняваш, да действаш, да побеждаваш и надмогваш 
себе си. 

Че светът на "интелектуалците" смята всичко това за "бездуховно" 
и почти варварско е естествено, но няма никакво значение. Съвсем различна 
сериозност и дълбочина, от гледна точка на която „културата“ 
на буржоазния свят се явява като царство на червеи, на форми без живот и без 
сила, принадлежи към света на "войните". Ще бъде само 
в последващ период, когато новият тип европеец е достатъчен 
формирани, че може да се очаква нова „култура“, по-малко суетна, по-малко „хуманистична“. 
да отразява нещо от новия стил. 

Днес е много важно да осъзнаем тези аспекти на 
воински дух, така че при формирането на основите на бъдещото споразумение и 
общата цивилизация на европейските народи, абстрактна и остаряла 
идеите не се включват отново в игра. Само чрез работа от енергиите, които в 
теста на огъня на битката решават свободата, достойнството 
и мисията на народите, че истинското разбирателство, сътрудничество и 
единството на цивилизацията може да бъде изковано. И тъй като тези енергии имат малко за 
направи с „културата“, както се разбира от „интелектуалците“ и „хуманистите“ 
на които не може да се очаква да се посветят отново, така че всеки 
абстрактно схващане за правото, цялото безлично регулиране на отношенията 
между различните човешки групи и между различните държави ще 
изглеждат непоносими за тях. Ето още един фундаментален принос 
което духът на воина може да предложи на формата и смисъла на нов европейски 
ред става ясно. Воинският дух се характеризира с директен, 
ясни и лоялни отношения, основани на вярност и чест и здрав инстинкт за 
различните достойнства, които може добре да различи: противопоставя се 
всичко, което е безлично и тривиално. Във всяка основана цивилизация 
от воинския дух целият ред зависи от тези елементи, а не от правни параграфи 
и абстрактни „позитивистки"“ норми. И това също са елементите 
която може да организира силите, събудени от опита на борбата и 
посветени от победата, в ново единство. Ето защо, в известен смисъл, 
типът воинска организация, който беше характерен за някои аспекти на 
феодалната римско-германска цивилизация може да ни даде представа за това 
какво може би ще работи, в адаптирана форма, за новата Европа, за която днес 
ние се борим. В отношенията не само мъж с мъж, но и 
От държава до държава и от раса до раса е необходимо, за да можете да заченете 
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отново на онова подчинение, което не унижава, а издига, онази команда или 
лидерство, което ангажира човек с превъзходство и точна повторна отговорност. 
Вместо законодателство на абстрактно „международно право“ 
включващ народи от всякакъв вид, органично право на европейците 
трябва да възникнат народи, основани на тези преки взаимоотношения. 

5иицт сшаче. 7 Този арийски и римски принцип определя истината 
концепция за справедливост в международен план, както и вличен ие 
тясно свързана с воинската визия за живота: всеки трябва да има 
точно усещане за тяхното естествено и законно място в добре артикулирана 
йерархично цяло, трябва да се чувстват горди от това място и да се адаптират 
към него перфектно. За тази цел всъщност се включва и „аскетичният“ елемент 
в духа на воина ще има особено значение. За реализиране на нов 
Европейският ред са необходими различни условия: но няма съмнение 
това на първо място трябва да бъде „аскетизмът“, присъщ на воинската 
дисциплина: способността да се вижда реалността, потискайки всяка отделна 
надменност, всяка ирационална обич, всяка ефимерна гордост; презрение към 
удобния живот и към всички материалистични идеи за благополучие; стил на 
простота, дързост и съзнателна сила, в общи усилия, върху всички 


самолети. 


7 латински: „всекиму своето“. 
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на героизма 


Първоначално публикуван на 19 април 1942 г. 
като „Мо! дей егото“ в „Оогата тепе“, 1! Кедите Еазсга. 


Момент, към който често обръщаме внимание на нашите читатели, е, 
че изследването на темата за „вътрешната раса“ си заслужава, колкото и 
непълно да остава на този етап, поради факта, че вместо просто да 
отбележим появата или не - възникване на борба и смърт сред един народ, 
е необходимо да се вземе предвид техният различен "стил" и отношение 
към тези явления и различните значения, които те могат да придадат на 
борбата и героичната саможертва във всеки конкретен момент. Всъщност, 
поне в общи линии, можем да говорим за скала, по която отделните нации 
могат да бъдат поставени според това как стойността на човешкия живот се 
измерва от тях. 

Превратностите на тази война разкриха контрасти в това отношение, 
които бихме искали да обсъдим накратко тук. Ще се ограничим основно до 
крайните случаи, представени съответно от Русия и Япония. 


Болшевишка подличност 


Вечее добре известно, че воденето на война от Съветска Русия не 


придава никакво значение на човешкия живот или на човечеството като такова. 
За тях бойците не са нищо друго освен „човешки материал“ в най-бруталния 

смисъл на този зловещ израз - смисъл, който, за съжаление, вече е широко 
разпространен в определен вид военна литература - материал, на който не 

трябва да се обръща специално внимание и което, следователно, те не 

трябва да се колебаят да пожертват по най-безжалостния начин, при условие 

че разполагат с достатъчен запас от него под ръка. Като цяло, както 

показаха последните събития, руснакът винаги може лесно да посрещне 

смъртта поради някакъв вид вроден мрачен фатализъм, а човешкият живот е бил евтин 
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за дълго време в Русия. Въпреки това, в сегашното използване на 
руския войник като най-суровия „човешки фураж“ виждаме и логично 
следствие от болшевишката мисъл, която има най-радикално презрение 
към всички ценности, произтичащи от идеята за личността, и 
възнамерява да освободи индивида от това идея, която смята за 
суеверие, и от „буржоазните предразсъдъци" за „аз“ и „моето“, за да го 
сведе до статута на механичен член на колективно цяло, което е 
единственото нещо, което е считани за важни. 

От тези факти става очевидна възможността за форма на 
саможертва и героизъм, която бихме нарекли „телурическа“ и 
субличностна, под знака на колективния, всемогъщ и безличен човек. 
Смъртта на болшевизирания човек на бойното поле представлява, 
следователно, логичната кулминация на процеса на обезличаване и на 
унищожаване на всяка качествена и лична ценност, която е в основата 
на болшевишкия идеал за „цивилизация“ през цялото време. Тук може 
точно да се схване това, което Ерих Мария Ремарк тенденциозно 
предложи в книга, станала печално известна като всеобхватното 
значение на войната: трагичната незначимост на индивида в ситуация, 
в която чистата инстинктивност, освободените стихийни сили и 
подчинени - личните импулси надделяват над всички възможни 
ценности и идеали. Всъщност трагичната природа на това дори не се 
усеща, точно защото чувството за личност вече е изчезнало, всеки по- 
висок хоризонт е изключен и колективизацията, дори в духовната 
сфера, вече е пуснала дълбоки корени в едно ново поколение фанатици, 
възпитани на думите на Ленин и Сталин. Тук виждаме една специфична, 
макар и почти непонятна за нашия европейски манталитет форма на 
готовност за смърт и саможертва, която дава може би дори зловеща радост от унищожен 


Японският мистицизъм на битката 


Последните епизоди от японската война ни разкриха един „стил“ 
на умиране, който от тази гледна точка изглежда има сходства с този на 
болшевишкия човек, тъй като изглежда свидетелства за същото 
презрение към стойността на индивида и личността като цяло. По- 
конкретно, чували сме за японски летци, чиито самолети, заредени с 
бомби, се хвърлят умишлено върху целите си, както и за войници, 
които поставят мини и са обречени да умрат в своите действия, и 
изглежда, че официална група от тези „доброволци за смъртта“ 
съществуват в Япония от дълго време. Отново има нещо в това, което е 
трудно разбираемо за западния ум. Въпреки това, ако ние 
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опитвайки се да разберем най-интимните аспекти на тази крайна форма на героизъм, 
ние откриваме ценности, които представляват перфектна антитеза на тези на 
безсветления „телуричен героизъм“ на болшевишкия човек. 

Помещенията тук всъщност имат строго религиозен или, по-добре казано, 
аскетичен и мистичен характер. Нямаме предвид това в най-очевидния и външен 
смисъл - т.е. като позоваване на факта, че в Япония религиозната идея и имперската 
идея са едно и също нещо, така че службата на императора се разглежда като форма 
на божествена служба и саможертвата за Теппо1 и държавата има същата стойност 
като жертвата на мисионер или мъченик - но в абсолютно активен и боен смисъл. 
Това със сигурност са аспекти на японската политическо-ико-религиозна идея: обаче 
трябва да се търси по-интимно обяснение на новите явления, на по-високо ниво от 
това, във визията за света и живота, характерна за будизма и по-горе. всички към дзен 
школата, която правилно е определена като „религията на самураите“, тоест на кастата 


на японските войни. 


Тази „визия за света и живота“ наистина се стреми да издигне чувството на 
притежателя за собствената му истинска идентичност до трансцендентално ниво, 
оставяйки на индивида и неговия земен живот просто относителен смисъл и реалност. 

Първият забележителен аспект на това е усещането за „идване отдалеч“ - тоест, 
че земният живот е само епизод, неговото начало и край сами по себе си не се намират 
тук, той има далечни причини, той се провежда в десет сион от сила, която ще се 
изрази впоследствие в други съдби, до върховното освобождение. Вторият 
забележителен аспект, свързан с първия, е, че реалността на „Аза“ в прости човешки 
термини е отречена. Терминът „лице“ се връща към значението, което първоначално 
е имал на латински, а именно маска на актьор, тоест даден начин на изява, 
манифестация. Зад това, според дзен, тоест религията на сам-ураите, има нещо 
непонятно и неконтролируемо, безкрайно само по себе си и способно на безкрайни 
форми, така че се нарича символично суня, което означава „празно“, срещу всичко 
което е материално субстанциално и обвързано с конкретна форма. 


Тук виждаме очертанията на основата на един героизъм, който може да се 


нарече „свръхличен" - докато болшевишкият, напротив, беше „субличен". Човек може 
да хване собствения си живот и да го захвърли в най-интензивния му момент от 
свръхизобилието в сигурността на вечното съществуване и на неразрушимостта на 
това, което никога не е имало начало, не може да има и край. Това, което може да 


изглежда крайно за някои 


1 Японският термин за императора, означаващ „небесен суверен“. 
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Тук западният манталитет става естествен, ясен и очевиден. Тук дори не може 
да се говори за трагедия - но по причина, обратна на тази, която се прилага в 
случая с болшевизма: не може да се говори за трагедия поради преживяното 
чувство за неуместността на индивида в светлината на притежаването на 
смисъл и сила, която в живота надхвърля живота. Това е героизъм, който 
почти бихме могли да наречем „олимпийски“. 

И тук, между другото, можем да отбележим дилетантската тривиалност на 
един автор, който в определена статия се опита да демонстрира в четири реда 
пагубния характер, който подобни възгледи, противоположни на онези, които 
смятат, че земното съществуване е уникално и неотменимо, трябва да имат за 
идеята за държавата и служба на държавата. Япония предлага най- 
категоричното опровержение на такива диви въображения и силата, с която 
нашият съюзник Япония води своята героична и победоносна битка, 
демонстрира, напротив, огромния воински и духовен потенциал, който може 
да произтича от преживяното чувство за трансцендентност и су-пра-личност, 
които споменахме. 


Римско посвещение 


Тук е уместно да се подчертае, че ако признаването на ценността на 
личността е характерно за съвременния Запад, това, което също е характерно 
за него, е почти суеверно подчертаване на важността на възпитанието, което 
в последните условия на демократизация породи известната концепция за 
„правата на човека“ и до поредица от социалистически, демократични и 
хуманистични суеверия. Заедно с този очевидно не толкова положителен 
аспект имаше еднакъв акцент върху „трагичната“, да не кажем „прометеевска“, 
концепция, която отново представлява спад в нивото. 


в противовес на всичко това ние трябва да си припомним „олимпийските“ 
идеали на нашите най-древни и най-чисти традиции; тогава ще можем да си 
представим като също толкова наш аристократичен героизъм, свободен от 
страст, присъщ на същества, чийто жизнен център е наистина на по-високо 
ниво, от което те могат да се хвърлят, отвъд всяка трагедия, отвъд всяка връзка 
и всяка мъка, като неустоими сили. 

Тук е необходима малка историческа реминисценция. Въпреки че това 
не е широко известно, нашите древни римски традиции съдържат мотиви 
(оди (ее, (е) безкористното, героично предлагане на собствената личност в името 
на държавата за целите на победата, аналогични на онези, които сме виждали 
вяпонския мистицизъм на битката. Имаме предвидт. нар. деуоПо. Неговите 
презумпции са също толкова свещени. Какви актове 
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в него е общото убеждение на традиционния човек, че невидимите сили са 
действат зад видимите и че човекът от своя страна може да влияе 
тях. 

Според древния римски ритуал на преданост, както разбираме 
то, един воин и преди всичко вожд, може да улесни победата с помощта на 
мистериозно отприщване на сили, определени от умишлената жертва на собствената 
му личност, комбинирана с волята да не излиза от 
разбивам се жив. Нека си припомним изпълнението на този ритуал от консул Деций през г 
войната срещу латинците (340 г. пр. н. е.)2, а също и нейното повторение - 
ексалтирано от ЦицеронзЗ (Е. П, 19, 61; Тизс. 1, 37, 39) - от двама други членове 
от едно и също семейство. Този ритуал имаше своя точна церемония, свидетелстваща 
до съвършеното познаване и яснота на това героично-жертвено предложение. в 
правилен йерархичен ред, първо олимпийските божества на римляните 
състояние, Янус, Юпитер, Квирин и след това, непосредствено след това, на 
богът на войната, Патер Марс, и накрая някои местни богове 
призован: „богове - казва се - които дават власт на героите над техните 
врагове!; по силата на жертвоприношението, което тези древни римляни предложиха 
да извършат, боговете бяха призовани да „дадат сила и победа на римския народ, 
квиритите, и да повлияят на враговете на 
Римският народ, квиритите, с ужас, ужас и смърт“ (вж. Ливий, 
8:9).4 Предложени от понтифика5, думите на тази формула бяха произнесени 
от воина, облечен в претеста, с крак върху копие. След 
че се хвърли в битката, за да умре. Между другото, тук трябва да се забележи 
трансформацията на смисъла на думата деуоПо . Макар първоначално да се прилага 
към този ред от идеи, тоест към героичен, жертвен и 
емоционално действие, в по-късната империя това означава просто вярност 


на гражданина и неговата скрупулност при извършване на плащанията му към държавата 


2 Публий Деций Мус е консул на Римската република по време на Латинската война. Той извърши 
поклонението преди битката при Везувий, след като оракул предсказа, че няма да оцелее. Когато 
атаката на римляните започнала да отслабва, той призовал боговете да изпълнят обещанието си и 
сам се хвърлил в армията на латините и бил убит. Римляните спечелиха битката. Неговият син със 
същото име също извършва де -мобо по време на Третата самнитска война през 295 г. пр.н.е. 
Синът му на свой ред се пожертва в битката при Аскулум през 279 г. пр.н.е. 


3 Марк Тулий Цицерон (106 пр.н.е.-43 пр.н.е.) е велик римски държавник и оратор. 

Евола вероятно има предвид произведенията си Ое Нп из, Вопогит е: Магогит (За края на благата 
и злините) и Тизсшапае ОцаезПопев (Въпроси, обсъждани в Тускулум). 

4 Тит Ливий (59 г. пр. н. е.-17 г. сл. н. е.), автор на Историята на Рим. Този пасаж е взет от Ливий, том. 3 
(Лондон: А) Мару, 1833), р. 16. 

5 Понтифекс е бил свещеник в древната римска религия. 
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хазна (деуоПо ге! аппопапае). Както казва Воисйе-! епегсаб , в 
край, „след като Цезар беше заменен от християнския Бог, преданост означава 
просто религиозност, вярата, готова на всякакви жертви, и след това, в по-нататък 
израждане на израза, преданост в здравия смисъл на 
дума, тоест постоянна загриженост за спасение, утвърдена в педантичен 
и трепетно практикуване на култа“. Оставяйки това настрана, в древното римско 
посвещение откриваме, както показахме, много точни признаци на мистицизъм, 
осъзнаващ героизма и саможертвата, обвързвайки усещането за свръхестествена 
и свръхчовешка реалност тясно с волята за борба с всеотдайност в името на 
собствения вожд, собствената си държава и 
собствена раса. Има много свидетелства за чувството за „олимпиец“. 
борба и победа, характерни за нашите древни традиции. Обсъждали сме това 
обстойно другаде. Нека само да си припомним тук, че в церемонията по триумфа, 
победителят дих/ показва в Рим отличителните знаци на олимпийския бог, за да 
покаже истинската сила в него, която е имала 
донесе своята победа; нека си припомним също, че отвъд смъртния Цезар, 
римляните почитат Цезар като „вечен победител“, тоест като вид 
на надличната сила на римската съдба. 

По този начин, ако следващите времена са накарали други възгледи да преобладават, най-много 
древните традиции все още ни показват, че идеалът за олимпийски „героизъм“ 
е бил и нашият идеал и това нашите хора също са изпитали 
абсолютното предлагане, завършването на цялото им съществуване ва 
сила, хвърлена срещу врага в жест, който оправдава най-много 
пълно евокиране на бездните сили; и което води до, накрая, 
победа, която трансформира победителите и позволява тяхното участие 
в надличностни и „фатални“ сили. И така, в нашето наследство, точки на 
посочени са препратки, които стоят в радикална опозиция на субличностния и 
колективисткия героизъм, който обсъдихме по-горе, а не само на 
това, но на всяка трагична и ирационална визия, която игнорира това, което е 
по-силен от огън и желязо и по-силен от живота и смъртта. 


6 Огюст Буше-Леклерк (1842-1923), френски учен по римска история. Произведенията му не са 
превеждани. 


7 латински: "лидер". 
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Римлянинът 


Концепцията за победата 


Първоначално публикуван на 16 май 1943 г. като 


„Са сопсетопе готапа дейа У опа" в Аугустея. 


Салустий описва първоначалните римляни като най-религиозните от 
смъртните: гепд! 0551! погта!ез (Саг., 13),1 а Цицерон казва, че древната римска 
цивилизация надхвърля всеки друг народ или нация в смисъла на 
свещеното: отпез деп! ез пайпоп!5аице зирегамтивз (Шапка: отговор, ТХ, 19). 
Аналогични свидетелства се срещат в множество варианти в много други 
антични писатели. Срещу предразсъдъците на определена историография 
което продължава да оценява древния Рим от единствено правна и политическа 
гледна точка, това, което трябва да бъде изведено, е фундаментално духовното 
и свещено съдържание на древното римство, което наистина трябва да бъде 
смятан за най-важния елемент, защото е лесно да се покаже това 
политическите, правни и етични форми на Рим, в крайна сметка, имаха като 
общата им основа и произход са именно особена религиозна визия, особен 
тип връзка между човека и свръхсетивния свят. 

Но тази връзка е от съвсем различен тип от тази характеристика на 
вярванията, които преобладават впоследствие. Римляните, като древните и 
традиционните хора като цяло, вярваха в срещата 
и взаимно проникване на божествени и човешки сили. Това го доведе 
да развием особен усет към историята и времето, към които сме увлечени 
внимание в друга наша статия тук, говорейки за книга от 
Франц Алтхайм.2 Древният римлянин смятал, че проявлението на божественото 
трябва да се намери във времето, в историята, във всичко, което се носи 
чрез човешко действие, а не в пространството на чистото съзерцание, 
откъснато от света, или в неподвижните, мълчаливи символи на 
хиперкосмия или „супер-свят“. Така той изживя своята история, от самата си 


1 Вижте бележка 4 в „Сакралността на войната“. 


2 Франц Алтхайм, История на римската религия (Лондон: Ме иеп 8 Со., 1938). 
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произход нататък, повече или по-малко от гледна точка на „свещено“, или най-малкото 
„пророческа“ история. В своя Живот на Ромул (1:8) ПлутархЗ казва в толкова много 
думи, „Рим не би могъл да придобие толкова много власт, ако по един начин или 

друг не е имал божествен произход, такъв, че да се покаже в очите 

мъже нещо велико и необяснимо. 

Оттук и типично римската концепция за невидим и „мистичен“ 
противоположност на всичко видимо и осезаемо, което се случва в 
човешки свят. Ето защо обредите придружаваха всяко обяснение на римския живот, 
било то индивидуално, колективно или политическо. Оттук също и особената 
представа, която римлянинът е имал за съдбата: съдбата за него не е 
сляпа сила, каквато беше за късна древна Гърция, но божественият ред на 
свят като развитие, да се тълкува и разбира като средство за 
адекватна наука, така че посоките, в които човешкото действие 
биха били ефективни биха могли да бъдат предсказани, тези, по които това действие би могло 
привличане и актуализиране на сили отгоре с оглед не само на успеха, 
но и до вид преобразяване и по-висше оправдание. 

Тъй като този набор от идеи се прилага към цялата реалност, той се потвърждава отново 
също и за древен Рим в областта на военните предприятия, на битката, 
героизъм и победа. Този факт ни позволява да видим грешката на онези, които 
считат древните римляни по същество за раса от полуварвари, 
които надделяха само чрез брутална сила на оръжието, заимствайки от др 
народи, като етруски, гърци и сирийци, елементите, които 
им служи вместо истинската култура. По-скоро е вярно, че древните римляни са имали 
особена мистична концепция за войната и победата, чиято важност странно е 
убягнала на специалистите в изучаването на римството, 
които са се ограничили до посочване на многото и добре документирани въпросни 
традиции в един разсеян и несъществен човек- 
пег. 

По същество римското мнение беше, че за да бъде спечелен материално, а 
войната трябваше да бъде спечелена - или поне да бъде благоприятствана - мистично. 
След битката при Тразимена Фабий казва на войниците: „Вашата вина е, че 
пренебрегнахте жертвите и не успяхте да се вслушате в предупрежденията на ор- 
акулите, а не в липсата на смелост или способности“ (Ливий , Историята на 
Рим, 17:9, вж. 31:5; 36:2; 42:2). 

Никоя римска война не започва без жертви и специална колегия на 
свещениците - Ееса!ез - отговаряли за ритуалите, свързани с войната, които 


се счита за „справедлива война“, гизгит Бейит, едва след като тези са били 


3 Местрий Плутарх (46-127) е гръцки историк. Всички негови биографии са събрани в 
„Животите на Плутарх“. 
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изпълнени. Както веднъж посочи дьо Куланж, коренът на военното изкуство на 
римляните първоначално се състои в това да не бъдат принуждавани да се бият 
когато боговете бяха против това; тоест, когато с помощта на "фатални" знаци 
съгласието на силите отгоре с човешките сили се възприема като 

отсъстващ. 

По този начин фокусът на начинанието на войната падна върху нещо повече от просто 
човешки план - както саможертвата, така и героизмът на борещия се 
се смятаха за нещо повече от просто хора. Римската концепция за победата е 
особено важна. 

В тази концепция всяка победа има мистична страна в най-обективния 
смисъл на думата: в победителя, вожда, императора, аплодиран на бойното 
поле, се усеща моментното проявление на 
божествена сила, която го преобрази и трансхуманизира. Самият ритуал на 
военната победа, в който императорът (в първоначалния смисъл, 
не на „император“, а на победоносен вожд) беше вдигнат на специален щит, 
не елишен от символизъм, както може да се заключи от Ений:5 щитът, 
преди това осветен в капитолийския храм на Юпитер, означава тук 
аШвопит сое! Сиреит, небесната сфера, отвъд която победа 
издига мъжа, който е победил. 

Показателни и недвусмислени потвърждения на този древен рим 
концепцията се осигуряват от естеството на литургията и пищността на 
триумфът. Ние говорим за „литургия“, тъй като тази церемония, с която всеки 
победителят беше почитан и имаше в Рим много по-религиозен характер 
отколкото военни. Победоносният водач се появява тук като вид манифестация 
или видимо въплъщение на олимпийския бог, всички знаци и 
атрибути, на които е носел. Квадригата от бели коне съответства на тази на 
слънчевия бог на светлото небе, а мантията на 
триумфална, пурпурната тога, бродирана със златни звезди, възпроизведена 
небесната и звездната мантия на Юпитер. Както и златната корона и 
скиптърът, който увенчаваше капитолийското светилище. И победителят 
боядиса лицето си с минимум, както в култа към храма на олимпийския бог, 
към който след това отиде, за да постави тържествено пред статуята на 
Юпитер триумфалните лаври на победата си, възнамерявайки с това Юпитер 
е неговият истински автор и че той самият го е спечелил по същество като а 


4 Нума Дени Фюстел дьо Куланж (1830-1889), френски историк. Неговият основен труд е Древният 
град: Изследване на религията, законите и институциите на Гърция и Рим, Сагдеп СЩу: 
ОоиМедау, 1956. 

5 Квинт Ений (ок. 239 пр.н.е.-ок. 169 пр.н.е.) е поет и историк на Римската република. От творбите 
му са оцелели само фрагменти. 
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божествена сила, сила на Юпитер: оттук и ритуалната идентификация в 
церемонията. 

Фактът, че гореспоменатото наметало на триумфиращия съответства на 
това на древните римски крале, може да породи допълнителни съображения: 
това може да ни напомни факта, изведен от Алтхайм, че дори преди 
церемонията на триумфа на краля да бъде определена той се е появил в 
примитивната римска концепция като образ на небесното божество: 
божественият ред, над който последният ръководи, се отразява и проявява в 
човешкия, съсредоточен в царя. В това отношение - в тази концепция, която, 
заедно с няколко други от времето на произхода, трябваше да възкръсне в 
императорския период - Рим свидетелства за универсален символизъм, 
който се среща отново в цял цикъл от велики цивилизации в индо-арийския 
свят и арийско-иранския свят, в древна Гърция, в древен Египет и в Далечния 
изток. 

Но за да не се отклоняваме от спора, нека посочим още един характерен 
елемент в римската концепция за победата. Именно защото се е разглеждало 
като нещо повече от просто човешко събитие, победата на вожд често е 
приемала за римляните чертите на питеп , независимо божество, чийто 
мистериозен живот е превърнат в център на специална система от ритуали 
предназначени да го подхранват, оживяват и утвърждават невидимото му 
присъствие сред хората. Най-известният пример е предоставен от Виктория 
Цезарис. Смятало се, че всяка победа актуализира нов център на сили, отделен 
от конкретната индивидуалност на смъртния човек, който я е осъзнал; или, 
ако предпочитаме, чрез победата победителят се е превърнал в сила, 
съществуваща в почти трансцендентен ред: сила не на победата, постигната в 
даден момент от историята, а, както точно се казва в римския израз, на „вечна 
“ или „вечна“ победа. 

Култът към такива същества, установен със закон, е предназначен да 
стабилизира, така да се каже, присъствието на тази сила, така че тя да се 
добавя невидимо към тези на расата, водейки я към резултати от „богатство“, 
правейки всяка нова победа средство за разкриване и подсилване на енергията 
на изначалната победа. Така в Рим, тъй като празнуването на мъртвия Цезар 

и това на неговата победа са едно и също и игрите, които имат ритуално 
значение, са посветени на Виктория Цезарис, той може да се счита за „вечен 
победител“. 

Култът към победата, за който се смяташе, че има праисторически 
произход, може да се каже по-общо, че е тайният дух на величието на Рим и 
на вярата на Рим в неговата пророческа съдба. От времето на Август статуята 
на богинята Победа е била поставена на олтара на 
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римския сенат и било обичайно всеки сенатор, преди да встъпи в длъжност, 
да отиде до този олтар и да изгори зрънце тамян. По този начин силата на 
победата сякаш ръководеше невидимо разискванията на курията ;6 ръцете 
се протягаха към нейния образ, когато с идването на нов Принцепс? му се 
вричаше във вярност и отново на трети януари всяка година, когато в 
Сената бяха отслужени тържествени молитви за здравето на императора и 
просперитета на империята. Особено интересно е, че това е най-упоритият 
римски култ към така нареченото „езичество“, оцелял след унищожаването 
на всички останали. 

Други съображения могат да бъдат извлечени от римската представа 
за погв итрйа!5, „триумфална смърт“, която показва различни аспекти, с 
които може би ще се занимаваме друг път. Тук просто искаме да добавим 
нещо за един специален аспект на героичното посвещение, свързано с 
древната римска концепция за деуоПо. Той изразява това, което в 
съвременни термини може да се нарече „трагичен героизъм“, но свързано 
сусещането за свръхсетивни сили и по-висока и много специфична цел. 

В древен Рим деуойо не означава „отдаденост“ в съвременния смисъл 
на щателното и прекалено скрупулно практикуване на религиозен култ. 
Това беше по-скоро войнствено ритуално действие, в което се обричаше 
саможертвата и собственият живот беше съзнателно посветен на „по- 
нисшите“ сили, чието отприщване трябваше да допринесе за донасянето на 
победа, от една страна, като даде на човека неустоима сила и, от друга 
страна, чрез причиняване на паника на врага. Това беше ритуал, установен 
официално от римската държава като свръхестествено допълнение към 
оръжията в отчаяни случаи, когато се смяташе, че врагът трудно може да 
бъде победен от нормални сили. 


От Ливий (8:9) знаем всички подробности за този трагичен ритуал, а 
също и тържествената формула на евокация и себепосвещение, която този, 
който възнамеряваше да се пожертва за победата, трябваше да произнесе, 
повтаряйки я от понтифекса, облечен в ргаетезга, главата му е забулена, с 
ръка на брадичката и крак върху копие. След това той се хвърли до смърт в 
битката, хвърлена, „фатална“ сила, вече нечовешка. Имаше знатни римски 
фамилии, в които този трагичен ритуал беше почти традиция: например 
трима от племето на Деци го изпълниха през 340 г. пр. н. е. във войната 
срещу непокорните латинци, след това отново през 295 г. във войната 
срещу самнитите и още веднъж през 79 г. в битката при Асколи: сякаш това 
е „семеен закон“, както се изразява Ливий. 


6 Римският сенат. 


7 Друг термин за римския император. 
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Като чисто вътрешно отношение тази жертва може да припомни, чрез своята съвършена 
яснота и своя доброволен характер, това, което все още се случва днес във войната на Япония: 
чували сме за специални торпедни лодки или за японски самолети, 
хвърлени с екипажа си срещу целта и, отново, жертвата, 
почти винаги изпълняван от членове на древната воинска аристокрация, 
самураите, има ритуален и мистичен аспект. Разликата със сигурност е, че те 
не целят нещо повече от просто материално действие, истина 
евокация, в същата степен, както в древната римска теория за де-уойо. 


И естествено, модерната и преди всичко западна атмосфера за 
хиляди причини, които са станали, така да се каже, конститутивни за 
нашето битие през вековете го прави изключително трудно да се усети и да се 
преместете силите зад кулисите и да дадете на всеки жест, всяка жертва, 
всяка победа, преобразяващи значения, като тези, които се обсъждат 
по-горе. Сигурно е обаче, че и днес в тази отприщена превратност човек не 
трябва да се чувства сам на бойните полета - трябва да усети, 
въпреки всичко, връзките с повече от просто човешки ред и пътищата, които 
не могат да бъдат оценени единствено от ценностите на тази видима 
реалност, могат да бъдат източник на сила и неукротимост, чиито ефекти на 
всяко ниво, в нашето виждане не бива да се подценява. 
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Първоначално публикуван на 3 ноември 1943 г 
като „ПБегатоп! в Га 5Фатра. 


Принцип на древна мъдрост е, че ситуациите като такива никога 
имат значение толкова, колкото и отношението, което се приема, докато са в тях, и 
следователно значението, което им се приписва. Християнство, обобщаващо 
от подобна гледна точка е в състояние да говори за живота като за „тест“ и 
е възприел максимата уа ез: та зирег Теггат. 

В тихите и подредени периоди на историята тази мъдрост е достъпна само за 
малцина избрани, тъй като има твърде много поводи за 
да се предадат и да потънат, да считат ефимерното за важно, 
или да забравите нестабилността и случайността, които са естественото състояние на 
неща. Именно на тази основа това, което може да се нарече в по-широк смисъл, 
манталитетът на буржоазния живот е организиран: това е живот, който не го прави 
познава висините или дълбините и развива интереси, привързаности, желания и страсти, 
които, колкото и важни да са от 
просто земна гледна точка, стават дребни и относителни от надиндивидуална и духовна 
гледна точка, която винаги трябва да се разглежда 
като присъщо на всяко човешко съществуване, достойно за това име. 

Трагичните и прекъснати периоди от историята гарантират, по силата на 
обстоятелствата, че по-голям брой хора са водени към пробуждане, към освобождение. И 
наистина и по същество това е, че 
най-дълбоката жизненост на запаса, неговата мъжественост и неговата непоклатимост, 
във висш смисъл, могат да бъдат измерени. И днес в Италия на този фронт, който от 
сега вече не знае никаква разлика между воюващи и невоюващи и следователно е видял 
толкова много трагични последици, един 
трябва да свикне да гледа на нещата от тази по-висока перспектива на а 
много по-голяма степен, отколкото обикновено е възможно или необходимо. 

От един ден на следващия, дори от един час на следващия, в резултат на 
бомбардировка човек може да загуби дома си и всичко най-важно 
обичан, всичко, към което човек се е привързал най-много, предметите 


на нечии най-дълбоки чувства. Човешкото съществуване става относително - тоеа 
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трагично и жестоко чувство, но може да бъде и принципът на катарзиса и 
средството за изваждане на бял свят на единственото нещо, което никога не може да 
бъде подкопано и което никога не може да бъде унищожено. Трябва да помним, че 
поради сложен набор от причини, суеверието, което придава цялата стойност 
към чисто индивидуалния и земния човешки живот се е разпространил и вкоренил 
упорито - суеверие, което в други цивилизации беше и си остава почти непознато. 
Фактът, че номинално Западът изповядва 
Християнството е имало само минимално влияние в това отношение: цялото 
доктрина за свръхестественото съществуване на духа и за неговото оцеляване 
отвъд този свят не е подкопало това суеверие по никакъв съществен начин; не е 
причинило знание за това, което не е започнало с раждането 
и не може да завърши със смъртта да се прилага в ежедневните, сантиментални и 
биологичен живот на достатъчен брой същества. По-скоро хората имат 
се вкопчиха конвулсивно в онази малка част от цялото, което е краткият период от това 
съществуване на индивидите, и направиха всички усилия да пренебрегнат факта, че 
задържането на реалността, предоставено от индивидуалния живот, не е 
по-твърда от тази на туфа трева, която човек може да грабне, за да се спаси 
от отнесени от диво течение. 

Събужда това осъзнаване точно не като нещо церебрално или 
„предано“, а по-скоро като жив факт и освобождаващо чувство, което всяко днешно 
трагично и разрушително може да има, поне за най-доброто 
от нас: творческа стойност. Ние не препоръчваме нечувствителност или нещо такова 
погрешно възприет стоицизъм. Далеч от това: това е въпрос на придобиване и развитие 
на чувство за непривързаност към себе си, към нещата и към хората, което трябва да 
внуши спокойствие, несравнима увереност 
и дори, както вече казахме, неукротимост. Това е като да опростиш себе си, да се отдадеш 
на състояние на чакане, с твърдо цяло 
ум и със съзнание за нещо, което съществува отвъд всяко съществуване. От това 
състояние ще бъде намерена и способността винаги да съществуваме 
способен да започне отново, сякаш ех п По, 1 с нов и свеж ум, забравяйки 
какво е било и какво е изгубено, като се фокусираме само върху това, което е положително 
и творчески все още може да се направи. 

Радикално унищожаване на „буржоазното“, което съществува във всеки човек 
възможно в тези разстроени времена повече от всяко друго. В тези времена 
човек може да намери себе си отново, може наистина да застане пред себе си и да получи 
свикнал да гледа всичко според гледката на другия 
бряг, така че да се възстанови важността, същественото значение, какво 


трябва да бъде така във всяко нормално съществуване: връзката между живота и 


1 латински: „от нищо“. 
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„повечето от живота“, между човешкото и вечното, между краткотрайното и 
нетленното. 

И да се намерят начини отвъд простото твърдение и трикове, тези 
ценности да бъдат положително изживявани и да намерят мощен израз във 
възможно най-голям брой хора в тези часове на изпитание е несъмнено една 


от основните задачи, пред които са изправени политическите духовен елит на 
нашата нация. 
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Първоначално публикувано на 1 октомври 1950 
„Тгапопто дед! его! г. като Мепфапо даа. 


Войната и превъоръжаването в света на „западняците“ отново става дума за 
гарантиране на сигурност. Във въздуха витае интензивна пропаганда с кръстоносен 
оттенък с всички изпитани методи. Тук не можем да навлизаме задълбочено в 
конкретните въпроси, които засягат нашите специфични интереси, а по-скоро 
загатваме нещо по-общо, едно от вътрешните противоречия на понятието война, 
което подкопава основите на така наречения „Запад“. 


Технократската грешка да се мисли за „военен потенциал“ предимно от 
гледна точка на оръжие и въоръжение, специално техническо-промишлено 
оборудване и други подобни, и да се оценява човекът - според бруталния израз, 
широко разпространен във военната литература - просто като „човешки ресурси“ 

- вече беше широко критикуван. Качеството и духът на хората, на които са дадени 

оръжията, средствата за нападение и унищожение, са представлявали, все още 

представляват и винаги ще представляват основния елемент на „военния 

потенциал“. Никоя мобилизация никога няма да бъде „тотална“, ако не могат да 

бъдат създадени хора, чийто дух и призвание са издържали на изпитанията, пред които трябва да се и 

Как стоят нещата в това отношение в света на „демокрациите“? 

Сега те искат, за трети път през този век, да поведат човечеството към война в 
името на „войната срещу войната“. Това изисква мъжете да се бият в същото време, 
когато войната като такава е критикувана. Тя изисква герои, като същевременно 
провъзгласява пацифизма за най-висш идеал. Тя изисква воини, докато превръща 
„Воин“ в синоним на нападател и престъпник, тъй като редуцира моралната 

основа на „справедливата война“ до тази на широкомащабна полицейска 

операция и намалява значението от духа на борбата до това да трябва да се 
защитаваш като последно средство. 
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Буржоазният идеал 


Нека разгледаме този проблем по-отблизо. По каква причина трябва 
човекът от „западния блок“ да отиде на война и да се изправи пред смъртта? Очевидно е 
безсмислено да се отговаря в името на буржоазния идеал, внимателно 
поддържана „сигурност“ на съществуване, която се отвращава от риска, която обещава 
че максималният комфорт на човешкото животно трябва да бъде лесно достъпен за 
всички. Малцина ще бъдат достатъчно заблудени, за да си представят това, като се жертват 
самите те могат да осигурят всичко това за бъдещите поколения. Някои ще опитат 
да накара други да отидат и да се бият вместо тях, предлагайки като стимули 
красиви думи за хуманност, слава и патриотизъм. На части 
от това единственото нещо, за което човек в такъв свят ще се бори, е неговото собствено 
кожата. 

Кожата му е същата в смисъла на Сиг?о Маараге1 като тук: „Разбира се, само 
кожата е неоспорима и осезаема. Човек вече не се бори за 
чест, за свобода, за справедливост. Човек се бори за тази отвратителна кожа. Вие 
не мога дори да си представя на какво е способен човек, на какви героизми и семейства, 
за да спаси кожата си. 

Ако някой иска изповед на вяра от демократичния свят отвъд всичките му 
претенции, това се съдържа в тези думи. Те изразяват 
само кредо, като оставим настрана обикновените словоблудия и лъжи, с които може 
духовно да оборудва армията си. Това означава да се втурнете в кръстоносния поход срещу 
Комунистическа заплаха само от физически терор; на терор за своите 
кожа; за плашещия, колеблив идеал на Бабит;2 за буржоазната безопасност; 
на „цивилизацията“ на опитомените и стандартизирани човешки животни, 
която яде и копулира и границите на чийто хоризонт са на Читателя 
Дайджест, Холивуд и спортните стадиони. 

Така онези, на които фундаментално им липсва героизъм, ще се стремят към това 
събудете воини за „защитата на Запада“, като играете върху комплекса от безпокойство. 
Тъй като те дълбоко деморализираха истинския запад 


душа; тъй като те са обезценили и принизили, първо, истинската основа на 


1 Курцио Малапарте (1898-1957) е италиански писател и журналист. Първоначално фашистки 
привърженик, той се обърна срещу фашизма, след като отразява войната на Източния фронт за 
италианските вестници (документирано в книгите му Кари! и ТНе Уо!ца К!5ез 1п Ец-горе). Тук Евола 
има предвид своя следвоенен роман за борбите на живота в Италия под съюзническа окупация, Те 
5Кт (Емапзгоп: Мопууезтегп Опмегвку Ргезз, 1997). 

2 ВаБр« е роман, публикуван за първи път през 1922 г. от американския писател Синклер Луис (Ню 
Йорк: Нагсоип, Вгасе 8, Со.). В резултат на популярността си терминът „Бабит“ става синоним на 
буржоазен конформизъм и филистерство, което е темата на романа. 


264 


Масптпе Тгапзатед ру Соод!е 


Упадъкът на героизма 


държавата, йерархията и мъжката солидарност; и второ, идеята за война и 


битка, сега те трябва да играят „козовата карта“ на антиболшевишкия 
кръстоносен поход. 


Стига с илюзии Не могат 


да останат много илюзии по отношение на вида „морал“, който може да 
подкрепи това начинание и който никаква индустриална мобилизация с 
атомни бомби, летящи суперкрепости, свръхзвукови изтребители и така 
нататък не може да замени. Само с тези „козове“ „западният свят“ сега стои 
на прага на възможен трети световен катаклизъм, след като е разбил и 
обидил всичко, което е оцеляло от автентичните войнски традиции на Европа 
и Далечния Изток. 

В противоположния блок има сили, които съчетават технологията с 
елементарната сила на фанатизма, на тъмната и дива решителност и на 
презрение към индивидуалния живот сред масите, които, независимо дали 
чрез собствените си древни традиции или чрез превъзнасянето на 
колективистичната идеология, , едва ли ценят собственото си съществуване. 
Това е вълната, която ще нахлуе не само от Червения изток, но и от цяла 
замърсена и отприщена Азия. 

Но това, което наистина е необходимо, за да се защити „Запада“ срещу 
внезапния възход на тези варварски и елементарни сили, е укрепването, до 
степен, може би все още непозната за западния човек, на една героична 
визия за живота. Освен военно-техническата апаратура, светът на 
„западняците“ разполага само с хилава и безформена субстанция - и култа 
към кожата, мита за „сигурността“ и „войната срещу войната“, и идеала на 
дългото, комфортно, гарантирано, „демократично“ съществуване, което е 
предпочитано пред идеала за изпълнение, което може да бъде схванато само 
на границата между живота и смъртта в срещата на същността на живота с 
крайната опасност. 

Някои ще възразят, че след всичко, което Европа преживя, вече ни е 
писнало от „милитаризъм“ и подстрекателство към войни и „тоталната война“ 
трябва да остане в миналото и да бъде забравена. Разбира се, „милитаризмът“ 
може да бъде изоставен, тъй като той е само деградирало, низше ехо на 
героична (и далеч не изключително войнствена) концепция, и да се осъди 
всеки героизъм като „милитаризъм“ е едно от средствата на „демократичната“ 
пропаганда , метод, който сега започна да има обратен ефект върху своите 
поддръжници. Във всеки случай, за съжаление вероятно няма да има избор. 
Ще бъде трудно за силите, които вече са в движение, да спрат (като цяло, независимо от 
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резултат от настоящата корейска афера) и ще остане само един 
начин на действие: да яздиш тигъра,3 както се казва в индуисткия израз. 

Един от най-високо оценяваните съвременни писатели в Европа 
е написал неща за съвременната война, които е преживял напълно 
и активно (той беше доброволец, беше ранен осемнадесет пъти и беше 
награден с най-високото германско военно отличие), чиято стойност ще става все 
по-очевидна в идните времена.4 Той каза, че 
съвременният човек, създавайки света на технологиите и пускайки го в действие, 
е подписал с името си дълг, който сега е длъжен да плати. Технологията, неговото 
създание, се обръща срещу него, свежда го до свой собствен инструмент и го 
заплашва с унищожение. Този факт се проявява най-силно 
ясно в съвременната война: тотална, елементарна война, безпощадната борба с 
самата материалност. Човекът няма друг избор, освен да се изправи срещу тази сила, да въздаде 
себе си годен да отговори на това предизвикателство, да намери в себе си 
неподозирани досега духовни измерения, да се събуди за форми на екстремен, 
есенциален героизъм, форми, които, без да ги е грижа за неговата личност, все 
пак актуализират това, което споменатият автор нарича "абсолютното". 
човек“ в него, като по този начин оправдава цялото преживяване. 

Няма какво друго да се каже. Може би това предизвикателство ще съставлява 
положителната страна на играта за особено квалифицирани мъже 
тази игра трябва да бъде приета и изиграна така или иначе. Преобладаването на 
негативната част, на чистото унищожение, може да бъде плашещо, адско. Но на 
съвременния човек не е даден друг избор, тъй като той самият е 
единствен автор на съдбата и аспекта, който сега започва да прави 
виж. 

Не е моментът да се спираме на подобни перспективи. Освен това какво 
ние казахме, че не засяга никоя конкретна нация, нито дори 
сегашно време. Отнася се за времето, когато нещата ще станат сериозни, 
глобално, а не само за интересите на буржоазния, капиталистически свят, 
но за онези мъже, които знаят и в този момент все пак ще могат да се съберат 
заедно в непоклатим блок. 


3 Израз, често използван от Евола, особено в едноименната му книга, за да опише проблемите, пред 
които е изправен индивид, който се опитва да се съпротивлява на нормите и ценностите на 
съвременния свят, като същевременно е принуден да живее в него. 

4 Евола има предвид немския писател Ернст Юнгер (1895-1998) и по-специално неговия труд от 

1932 г. Оег Агрекег (Работникът), който не е преведен на английски. 

Много от идеите на Оег Агрейег обаче са обобщени в собственото есе на Юнгер „Тотална 
мобилизация“, което е достъпно на английски в В1спага М/ойп (ред.), Те Недеддег Соп!гомегзу (Меуу 
Уогк: Соит га ИОпмегвйу Ргезз, 1991). 
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